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ಗನಶ್ಪಾದಾ ಚಾರ್ಯರವರು 


ರುಕಂಭ 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಗ್ರಂಥಾವಳಿ 


ಶ್ರೀಶಾಂಕರಭಾಷ್ಕಸಹಿತ 


ಕಾಶಕೋಪನಿಷತ್ತು 


೦ ೦ 
ಸಂಸ್ಕೃತಮೂಲ, ಬಿಪ್ಪಣ, ಸಾರಣ೦ಶ, ಆಕ. ರಾನುಕ್ರಮುಣಿಕೆ 
ಕ್ರ ನು ಪ್‌ ೨ 


ಇವ ಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಆನುವಾದ 


ಲೇಖಕ 
ಈಶಂನಾಸೊ ೇಪನಿಷತು,, ಮುಂಂಡಕೋಪನಿಷತ್ತು, ಮಾಂಡೂಕ್ಕೋಪನಿಷತು 
ಡಿ ಮ ಜೆ ಬ 
ಮುಂತಾದ ಗಂಧಗಳನು ಕನ್ನಡಿಸಿರುವ 


ಇನ್ನ 


ತ ಕಹ 
(ಇದರ ಹಕ್ತು ಕಾದಿಡಲಾಗಿದೆ) 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮಪ)ೃಕಾಶಮುದ್ರಣಾಲಯ, ಬೆಂಗಳೂರು ಸಿಟಿ. 


1930 


ವಿಷಯಕ್ರ ದು 


೨) 
₹661 ೦3127ಗುತ್ತ. 
ನ ಕೊಟಹಿ ಬ ಒಂಟೆಯ 
ಭಾಷ್ಟಕಾರರ ಅವತರಣಿಕೆ ಹ ಕ್‌ ೧೨. ೪% 
ಉಪನಿಷತ್ತೆ ಂದರೆ ಏನು? (೨)... ಕರೋಪನಿಷತ್ತಿ ನ ಅನುಬಂಧಚತುಷ್ಟ ಆ (೪) 
ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ-ಒಂದನೆಯ ವಲ್ಲಿ ತ 2 112 81]. 
ನಚಿಕೇಶನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋರದ್ದು (೫). ನಚಿಕೇತನಿಗೆ ಯಮನು 


ಕೊಟ್ಟ ವರಗಳು (೯). ಮೊದಲನೆಯ ವರ “ತಂದೆಯ ಪ್ರಸನ್ನತೆ (೧೦)-- ಎಂಡ 
ನೆಯ ವರ ಅಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆ (೧೧)- ಮೂರನೆಯ ವರ ಆತ್ಮ ವಿದೆ (೧೭೬)- ನಚಿ 
ಹೇತನ ಯೋಗ್ಯ ತಾಪರೀಕ್ಷೆ (೧೯) 
ಒಂ ನ ಅಧ್ಯಾಯ- ಎರಡನೆಯ ವಲ್ಲಿ ಇಸ ಅಂಕ ಬಲ್ಲಿ 
ಸ್ಚರವಿರುದ್ದ' ವಾಗಿರುವ ವಿದಾ,ವಿದೆ. ಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಫೆ ಯಶ ಶ್ರೇಷ್ಟತ (೨೫)-- 
ರಾ 2 ಪ್ರಶ್ನೆ (೫) ಓಂಕಾರದ ತೂರಕ ಬ್ರಹ್ಮದ 
ಉಪದೇಶ (೩೬) ಬಹ್ಮ `ದ ಸಾಕ್ರಾಜಾನ (ಎಲ). ಆತ್ಮ ತ್ಲ "ನಕ್ಕೆ 
ಸಾಧನ (೪೪) 
ಒ೦ದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ. ವೊರನೆಯ ವಲ್ಲಿ ಬ ಉಪ್ರ ಎ ಕ್ಲ 
ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ (೪೬.)- ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲ್ಲ ಕ್ಕೂ ಸೂಕ್ತ ದಿ 
(೫೦)- ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ್ತ ಬುದ್ದಿ ( (೫ 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ-- ಒಂದನೆಯ ವಲ್ಲ ಸ ಅಟ ೭೮ 
ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯಗಳ ಕಡೆ ಇರುವ ದಷ್ಟಿ ಯೇ ಆತ್ಮ ದೃಷ್ಟಿ ಗ "ಡ್ಡ 
(೬$)- ಇಂದ್ರಿ ಯಜ್ಞ್ವಾನವೂ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮ ನದೆ (೬.೭) ರ ನೂ ಹಿರಣ್ಯ 
ಗರ್ಭನೂ ಅದ್ದಿತೀಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ನೇ 18 ಬ್ರಹ್ಮ ದಲ್ಲಿ ಯಜವ ॥ ಭೇದವೂ 
ಇಲ್ಲ (೭೪)- ಹ್ಲಾನಾಜ್ಞಾ ನಗಳಿಗೆ ಫಲ (೭೬) 


ಗ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯ್ವಾ 'ಯ- ರಡ ನೆಯ ವಲ್ಲಿ ರೀಟ ಧಣಿ 
ಬ ಗ ರುವ ಆತ್ಮನ ಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತರೆ. ಮುಕ್ತಿ (ನ -೮.)- 
ನನ್ನು ಸವ ತಳ ದಕ್ಕೆ ಹಗ್ಗುರುತುಗಳು (೮೧)- ಬೃಕ್ಮ್ಮಾ 
ಕಪ್ಪ (ಆ೩)- ಒ ಒ ಹ್ಮ ವ ಸ್ವಪ್ರ ಇಂವ (೯೦) 
ವರಡನಯ ಆಧ್ಯಾಯ- ಮೂರನೆಯ ವಲ್ಲಿ ನ ೯ ೨೪. ೧೦ರ 
ಜಗತ್ಕಾ ರಣವೆ! ಬ್ರಹ್ಮ (೯೨)- ಜಗತ್ತಿನ. ತೃವಸ್ಥೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದು 
ಬ್ರಹ್ಮ (೯೪)- ದ ಬಾಜ ಆತ್ತ್ರ ನನ್ನು, ನಿ ಗಡಿಸಿ ಅರಿಯಬೇಕು 
(೯೭)- ಜ್ಹಾಾ ನಕ್ಕೆ ಇಧನವಾದ ಯೋಗ (೧೦ ೦)- ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ 
ಫಲವೂ (೧೬೨) ಉಪಸಂಹಾರ (೧೦೭) 


ಉಊಪನಿಷತ್ಸ್ಯಾರ ವ ಭಾ ಟಿ ೧೧೧-೧೧೬ 
ತ್‌ ದೃಕ್‌ ಇ ಧಾ (ಶೀ 
ಸಂಸ್ಕ್ರತವುೂಲ ೆ ಕೆ ಹಸ ಹ ಗಾರಿ ಬ 
ಅಕ್ಷರಾಸುಕೃನ.ಣಕೆ ೫ ಸ್ಟ ಭಿ ೧೨ ೩ 


ನೀಡಿಕೆ 


ಸ ಬಿ 
ಕಠೋಪನಿಷತ್ತು, ಕೃಷ್ಣಯ. ಜುರ್ವೇದಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ದಿಯಿದೆ. 
ಆದರೆ ಮಿಕ್ಸು ಭಾಷ್ಗಗಳಲ್ಲಿರುವಂತೆ ಹಿಂದಿನ ಗ್ರ೦ಧಕ್ಕೂ ಉಪನಿಷತ್ತಿಗೂ ಸಂಬ೦ 
ಬ ಅ ಜ್‌ ಎ್‌್‌ ಡ್‌ ಧ್ಯ 
ಧವನ್ನು ಹೇಳುವ ಭಾಗವು ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಭಾಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಕಾಣದೆ ಇರುವದ 
ರಿಂದ ಈ ಉಪನಿಷತ್ತು, ಯಾವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದೆಂದು. ಆಚಾರ್ಯರು 
ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದರೋ ತಿಳಿಯುವದು ಕಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 

ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಚಿಕೇಶನೆಂಬ ಹುಡುಗನಿಗೆ ಮೃತ್ಯುದೇವತೆಯಾದ 
ಯಮನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ಯೆಯಿದೆ. ಈ ನಚಿಕೇತನ ಕಥೆಯು ತತ, 
ರೀಯಬ್ರಾಹ್ಮಣದಲ್ಲಿಯೂ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿಯೂ ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಇಲ್ಲಿರುವ ಹಾಗೆ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ದೆಯ ವಿಚಾರವೇನೂ ಅಲ್ಲಿ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಉಪ 

ದ್ರು ೧ ೧೧ ೧೧೨ 
ನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿಯಾದರೋ ನಚಿಕೇಶನು ಕೇಳಿದ ಮೊದಲನೆಯ ಎರಡನೆಯ ವಿಷಯ 
ಗಳನ್ನು ಒೃಹ್ಮವಿದ್ಯೆಗೆ ಸಾಧನವನ್ನಾಗಿ ಮೂಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ ತಂದೆಯ 
ಯಾಗಸಂಪೂರ್ತಿಗಾಗಿ ತನ್ನನ್ನೇ ಮ್ಲತ್ತು ವಿಗೆ ದಾಸಮಾಡಿಸಿಕೊ೦ಡು ಒಂದಿದ 

ಆ ಆ ಲಲ ು 
ನಚಿಕೇತನು ತನ್ನ ಕಾರ್ಯದಿಂದ ಸಿಟ್ಟಿಗೆದ್ದಿರುವ ತಂದೆಯು. ಸಮಾಧಾನಚಿತ್ತ 
ದಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ಒರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಒ ವರವನ್ನೇ ಮೊದಲು ಬೇಡಿದನು. 
ಆಮೇಲೆ ವಿರಾದಾತ್ಮತ್ತವನ್ನು ಕೂಡುಐ ಆಗ್ಫಿವಿದ್ದೆಯನ್ನು ಬೇಡಿಕೊಂಡನು 

೪ 1 
ತಂದೆತಾಯ ಗಳೇ ಮು೦ತಾದ ಗುರುಹಿರಿಯರ ಏಷಯ.ದಳಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದಿಂದ 


೧೧ 
ನಡೆದುಕೊಂಡು ಕರ್ಮೊೋಪಾನನೆಗಳಿಂದ ಚಿತ್ತಶುದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆದಾತನೆ 
ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ಯೆಗೆ ಅರ್ಹನೆಂಬುದನ್ನು ಇದರಿಂದ ಸೂಚಿಸಿದಂಕೆ ಆಯಿತು. ಕರ್ಮೋ 
ಪಾಸನೆಗಳ ಫಲವ್ರ ಎಷ್ಟೇ ದೊಡ್ಮದಾಗಿರಲಿ, ಅವುಗಳಿಂದಲೇ ತೃಪ್ತಿಹೊಂದದೆ 


ಅತಿಏಿರಕ್ಕನ್ನಾ ಜ್ಲಸವೊಂದನ್ನೇ ಒಯಸುವಾತನು ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ 


ಓ 


ಹೇಳಿರುವ ಬ್ರಜ್ಮವಿದ್ದೆಗೆ ಅಧಿಕಾರಿಯೆ.೦ಒ.ದನ್ನು ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ್ಯತಾ 
ಪರೀಕ್ಚ್ಟೆಯ ಗ್ರ೦ಧದಿಂದ ನಾವು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಎರಡನೆಯ ವಲ್ಲಿಯ 
ಮೂದಲಿನ ಹದಿಮೂರು ಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ನಚಿಕೇತನನ್ನು ಹೊಗಳಿರುವದಕ್ಕೆ ಇದೇ 
ಕಾರಣ. 

ಮೂರನೆಯು ವರವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ದೆಯ ವಿಷಯದನ್ಲಿ ನಚಿಕೇತನು ಕೇಳಿ 
ದ್ವೇನು? ಯಮನು ಹೇಳಿದ್ದೇನು? ಎಂಬುದೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿ ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾದ ವಿಷಯವು. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಭಾಷ್ಯಕಾರರ ಮತವು ಏನೆಂಬ ವಿಷಯ 


ತು 


ಛಿ 


ಜಾವ ಈ. ಎನ 


ದಪ್ಲಿ ಮತಜೇದವ್ರ ಒರಬಹುದಾದ ಸ೦ದರ್ಭಗಳನ್ನು ಒಕ್ಕಡೆಗೆ ತಂದು ಮುಖ್ಯ 
ಗಂಗತಿಗಳನ್ನ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ ಇಲ್ಲ ಬರೆಯುತ್ತೇನೆ. 

ದೇಹವ್ಯತಿರಿಕ್ತನಾದ ಆತ್ಮೆ ನೊಬ್ಬನಿರುವನೆ ? ಅವನ ಪರಮಾರ್ಧಸ್ತರೂ 
ಪವು ಏನು? ಎಂಬುದೇ ನಜೆಿಕೇತನ ಮುಖ್ಯಪುಶ್ನಿ (೧-೧-೨೦, ೧-೨-೧೪) 
ದೇಹ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಪ್ರಾಣ, ಮನಸ್ಸು, ಒದ್ದಿ- ಇವುಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ 
ಆತ್ಮನಿರುವನೇ ಇಬ್ಬವೆ? ಎಂದಿ ನಿಷಯದಲ್ಲ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚಪ್ರಮಾಣವಾಗಲಿ ಅನು 
ಮಾನವಾಗಲಿ ಸಹಾಯವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿ ಮುಂತಾದವೇ 
ಅತೀ೦ದ್ರಿಯವಸ್ತುಗಳಾಗಿವೆ; ಇನ್ನು ಅವಕ್ಕೆಲ್ಲ ವಿತಾರಿಶುವ ವಸ್ತುವಿದ್ದರೆ ಅದು 
ಇಂದ್ರಿಯಗೋಡಚರವಾಗ.ವ ಸಂಭವವಿಲ್ಲ. ಅಂಧ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಗುರುತೇನೂ 
ಇಬ್ಲದ್ದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಗುರುತಿನಿಂದ ಊಹಿಸುವ ಅನುವತಾಸಪ್ರಮಾಣದಿಂದಲೂ 
ಅರಿಯುವ ಹಾಣಸಿಲ್ಲ. ಆದಕಾರಣ ಅದು ಇದೆಯೆಂಬ.ದಕ್ಕೆ ದ್ರವನಾಣ 
ವೇನು? ಇದ್ದರೆ ಅದರ ಸ್ವರೂಪವೇನು 7. ಎಂಬುದೇ ನಜಿಕೇತನ ಪ್ರಶ್ನೆಯ 
ಸಾರಾಂಶ. 

ಇದಕ್ಕೆ ಯಮನು ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ- ಆತ್ಮತತ್ತ,ವನ್ನು 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಒನರು ವಿಚಾರಮಾಡುವದಿ ಬ್ಬ, ಅಧವಾ ಅವರು ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೂ 
ಅವರಿಗೆ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲ (೧-೨-೦, ಟ್ರ ೭), ಏಕೆಂದರೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಇವರ 
ತಿ೪ವಳಿಕೆಗೆ ಅಡ್ಡಿಯಾಗಿರುವದು. ಈ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವು ಬರಿಯ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಲುಕು 
ವದಲ್ಲವಾದ್ರರಂದ ಸಾಮಾನ್ಯರು ಇದನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡಲಾರರು (ಲ, ೯೪) 
ಆದರೂ ಈ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವು ನಮ್ಮ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯೇ ಗೂಢವಾಗಿರುವದು, 
ಇದನ್ನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು (೧೨), ಇದನ್ನು ತಿಳಿದರೆ 
ಪರಮಾನಂದಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುವಡು. (೧೨, ೧೩). ಸಾವನನ್ಯರಿಗೆ ಇದನ್ನು ತಿಳಿ 
ಯುವದಸ್ತೆ ಆಗಲಾರದಾದೃರಿಂದೆ ಅಂಧವರು ಓಂಕಾರದ ಮೂಲಕ ಅದನ್ನು 
ಧ್ಯಾನಮಾಡಿ ಅರಿಯಬೇಕು (೧೩-೧೬), ಆತ ನಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಿಶೇಷಗಳೂ ಇಲ್ಲ, 


ಟ್ರ 


ಮನಸ್ಸೇ ಮು೦ತಾದ ಉಪಂಧಿಗಳಿಂದ ವಿಶೇಷಗಳು ಕಾಣುವವು (೨೦, ೨೧). 


೧. ಅನಿದ್ಯೆಯೆಂದರೇನು? 








ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಉತ್ತರದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸಂಶಯಗಳು ಬರುವವು. ಅವಿದ್ದೆ 
ಯೆಂದರೇನು? ಆತ್ಮನು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಒಲುಕುವದಿಲ್ಲವೆಂದರೇನರ್ಧ? ತರ್ಕಕ್ಕೆ 
ನಿಲುಕದ ಇವನನ್ನು ಅರಿಯುವದು ಹೇಗೆ? ಯೋಗವೆಂದರೇನು? ಇದರಿಂದ ಆತ್ಮ 
ನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದೆಂದರೆ ಹೇಗೆ ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ 
ಉತ್ತರಗಳು ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಭಾಷ್ಯಕಾರರ ಮತದಿಂದ ಉತ್ತರ 


ಎ ಥಿ ಸ 


ವೆನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುವ ಅವಶ್ಯಕವು. ಮೊದಲು ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂದರೇನೆಂಬು 
ನ್ಫು ಇಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಿಸೋಣ, ಈಗಿನ ವೇದಾಂತಿಗಳು ಕೆಲವರು ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂ 
ದರೆ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಅನಾದಿ ಯಾಗಿರುವ ಒಂದಾನೊಂದು ಶಕ್ತಿಯೆಂದೂ ಇದಕ್ಕೆ, ಅವ್ಳ್ಯಾ 
ಕೃತ, ಮಾಯಾ, "ಬೀಜ'- ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ ಹೆಸರುಗಳು ಇರುವವೆಂದೂ 
ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಾತ್ಮಜ್ಹಾನದಿಂದ ಇದು ನಾಶವಾಗುವದೆಂದೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಈ ಅಭಿನಯವು ಭಾಷ್ಯಸಮ್ಮತವಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ಈ ರೂಪದ ಅವಿದ್ದೆ 
ಯನ್ನು ಭಾಷ್ಯಕಾರರು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ. ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂದರೆ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ 
ಕ್ರಿ.ಯಾಕಾರಕಫಲಗಳನ್ನು  ಆರೋಪಣೆಮಾಡುವದು. (೧-೧-೨೦) ; ಅವಿದ್ದೆ 
ಯನ್ನು ಮಿಧ್ಯಾಬ್ಯ್ಮನನೆಂದೂ ಕರೆಯು ಬಹ.ದು (೧-೩-೧೪); ಕ್ರಿಯಾಕಾರಕ 
ಫಲಗಳುಳ್ಳ ಪ್ರಪಂಚವೇ ನಾಮರೂಪಕರ್ಮಗಳಾಗಿ ತೋರುವ ಅನಾತ್ಮವಸ್ತು 
(೧-೩-೧೪); ಇದು ಆತ್ಮನಿಗಿಂತ ಹೊರಗಿದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವದೇ ಅವಿದ್ದೆ 
(೨-೧-೨) ; ಉಪಾಧಿಯ ಸ್ವಭಾವದಿಂದಾದ ಜೇದದೃಷ್ಟಿಯೇ ಅವಿದ್ಳೆ 
(೨-೧-೧೦), ಈ ಅವಿದ್ದೆಯೆಂಬುದು ಶತ್ಮನಲ್ಲಿ ಆರೋಪಣೆಯೆ (೨-೨-೧೧)- 
ಎ೦ದು ಆಚಾರ್ಯರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ 
ಹಾಗೆಯೆ ಮುಕ್ಯ ಭಾಷ್ಯ್ರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ, ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿ 
ಯದವರು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಲ್ಲದ ಅಸತ್ಯವಾದ ಅನಾತ್ಮವಸ್ತುವನ್ನು ಅವನಲ್ಲಿ ಆರೋ 
ಪಣೆಮೂಡುವದೇ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು ಯುಕ್ತವಾಗಿರುತ್ತದೆ 


ಶ್ರ ಅತ್ವನು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಲುಕುವದಿಲ್ಲವೆಂದರೇನರ್ಥ? 








ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕಾಗಿರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮ 
ಎದೆಗೆ ತರ್ಕವು ಉಪಯೋಗವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಕೆಲವರೆನ್ನುವರು. ಆದರೆ ಇದು 
ಸರಿಯಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿಯೇ ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಸು 
ವದಕ್ಕೆ ತರ್ಕವನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಿ ಸುತ್ತದೆ. ಭಾಷ್ಯಕಾರರ ಮತವೇನೆಂಬು 
ದನ್ನು (೧-೨-೮) « ಅತರ್ಕೃಃ ಸ್ವಬುದ್ಧ್ವ್ಯಾಭ್ಯೂಹೇನ ಕೇವಲೇನ ತರ್ಳೇಣ'' 
(ಒರಿಯ ತನ್ನ ಬ.ದ್ದಿಯಿ೦ದ ಮಾಡಿದ ಅಭಿಮಾನದ ಊಹೆಯಂ೦ದ ಮಾಡುವ 
ತರ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಲುಕುವದಿಲ್ಲ) ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ವೇದ 
ದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿರುವ ತರ್ಕವು ಅನುಭವಾನುಸಾರಿಯಾದ್ದರಿಂದ ಆಂಗೀಕರಿಸ 
ತಕ್ಕದ್ದು; ಉಳಿದವರು ತಾವೇ ಊಹಿಸಿರುವ ತರ್ಕವು ಎಷ್ಟು ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ 
ಕಂಡರೂ ಅವರಿಗಿಂತ ಜಾಣರು ಮಾಡಿದ ಮತ್ತೊಂದು ತರ್ಕದಿಂದ ಬಾಧಿತ 
ಮಾಗುತ್ತದೆ- ಎಂಬುದೇ ಇಲ್ಲ ತಿಳಿಯ. ಬೇಕಾದದ್ದು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಆಗಮೋಪ 
ಪತ್ರಿಗಳಿಂದ ತಿಳಿದ ಅರ್ಧವು ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅಂಗೈನೆಲ್ಲಿಯಂತೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿ 


ಪಾ ಲ್ಲ 'ುಮ 


ಸುತ್ತದೆ' ಎಂದು ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ, ಮಾಂಡೂಕ್ಯ, ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ- ಮು೦ತಾದ 
ಗ್ರಂಥಗಳ ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಆಚಾರ್ಯರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾ!: ಒರೆದಿರುತ್ತಾರೆ. ಈ ಉಪ 
ನಿಷತ್ರಿ,ನಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಿ ಕೊಟ್ಟಿರುವ 
ತರ್ಕಗಳು ಯಾವವೆಂದರೆ: 

(೧) ಇಂದ್ರಿಯ, ಮ.ನಸ್ಸು, ಬುದ್ದಿ, ಆಹ೦ಕಾರ, ಇದರ ಬೀಜರೂಪ 
ವಾದ ಅಮ್ಯಕ್ತ- ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಎರಿ ಪರಮಸೂಕ್ಟ್ಜ ಶ್ರನಾಗಿ, ಪರಮವ್ಯಾಪಕ 
ನಾಗಿ, ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಒಳಗಿರುವವನೇ ಆತ್ಮ (೧-೩-೧೦, ೧೧). 


(೨) ಆತ್ಮನ ಇರವೇ ಎಲ್ಲಾ ಒಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯೂ ತೋರಿಕೆ ಇಳ್ಳುತ್ತಿರುವದ.. 
ಶರೀರ, ಇಂದ್ರಿಯ-ಮುಂ೦ಂತಾದವುಗಳು ಒಡವಾಗಿರ ತ್ಯವೆ, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ತೋರುವ 
ಜೈತನ್ಯವ್ರ ಯಾರದ್ದೋ ಆ ಜ್ಞ್ಯಾತೃವಿನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಅತ್ಮ (೨-೧-೩). 

(೩) ಜಾಗ್ರತ್ಸ್ವಪ್ನಗಳಿಂಬ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಯಾವ ಹಜೈತೆನ್ನದಿಂದ ನಾವು 
ನೋಡುವೆವೋ ಅಂಧ ಅನಸ್ಥಾಸಾಕ್ಷಿಯಾದ ಜೈತನ್ಸವೇ ಆತ್ಮನು (೨-೧-೪). 

(೪) ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾ ಕಾಲತ್ರಯದನ್ಲಿಯೂ ಇರುವ 
ಭೋಕ್ಕ ವಿನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಕಾಲದ ಪರಿಜ್ಜೇದವಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮನು (೨-೧-24, ೧೩). 

(೫) ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯಪ್ಪಾಣಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಕೂಡಿ ಯಾರಿಗಾಗಿ 
ಯಾರಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾದಂತೆ ಕೆಲಸವೂಡುತ್ತಿರುವವೋ, ಆಂಧ ಜೈಕನ್ನರೂಪ 
ನಾಗಿ ಅವುಗಳೊಡನೆ ಸೇರಿಕೊಳ್ಳದೆ ಸ್ವತಂತ್ರನಾಗಿ ಸರ್ವವಿಕಿಯೆಗಳಿಗೂ 
ಆಧಾರವಾಗಿರುವವನೇ ಆತ್ಮನು (೨-೨-೧), 

ಈ ಐಮೂ ಆತ್ಮನಿರಬೇಕೆಂದ. ಬೋಧಿಸುವ ಕೇವಲ ಅನುಮಾನಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳೆಂದು ಭಾವಿಸಕೂಡದು. ಏಕಂದರೆ ತಾನೆಂಬ ಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಇಲ್ಲನವೆನ್ನ 
ವನಕ್ಕೆ ಯಾರಿಂದಲೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. (ನ ಹಾತವ್ಯಾ ೧-೨-೯) ; ಯಾರಾದರೂ 
ಒಂದು ವೇಳೆ ಆತ್ಮನು ಇಲ್ಲವೆಂದರೆ ಇಲ್ಲವೆನ್ನುವಾತನ ಸ್ವರೂಪವು ಇದ್ದೇ 
ಇರಬೇಕಾಗುವದರಿಂದ ಅದೇ ಆತ್ಮವಸ್ಸುವಾಗುವದು. ಆದ್ರರಿಂದ ಮೋಲೆ 
ಕೊಟ್ಟಿರುವವು ಬರಿಯ ಅನುಮಾನಗಳಲ್ಲ ; ಜೈತನ್ಯಸ್ತರೂಪದಾಟೆನುಭವವು 
ನಿತ್ಯಸಿದ್ದವೆಂಬುದನ್ನು ನೆನಪುಕೊಡುವದಕ್ಕೆ ಇವು ಬಲವಾದ ಅನುಕೂಲ ತರ್ಕ 
ಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಈ ವೈದಿಕತರ್ಕಗಳನ್ನೇ ಅಂಗೀಕರಿಸತಕ್ಕದ್ದು, ವೈದಿಕಸಂಪ) 
ದಾಯವನ್ನು ಬಿಟ್ಟ (೧-೨-೯ ಅನಾಗಮು್ಚ8) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅಧವಾ ಅನು 
ಮಾನದಿಂದ (೧-೧-೨೦) ಆತ್ಮನು ಇದ್ದಾನೆ, ಇಲ್ಲ, ಅಣು' (೧-೨-೮) 
ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಹೇಳುವ ನೈಯಾಯಿ. ಕರು, ಚಾರ್ವಾಕರು, ಕ್ಸಣಿಕವಿಚ್ಚಾನ 
ವಾದಿಗಳು- ಮುಂತಾದ (೨-೧-೧೩) ಕುತಾರ್ಕಿಕರ ಮತ್ತು [ನಾಸ್ತಿಕರ 
ವಾದಗಳು ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಒರದಂಧ ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ದ ವಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳೆ೦ಬುದೇ 


ರಪ 


ಹ 


ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನು ಸಿಕ್ಟುವದಿಲ್ಲವೆಂಬುದರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಈ ಅಭಿಸ್ಪಾಯ 
ವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಭಾಷ್ಟೃದಲ್ಲಿಯೂ ಆಚಾರ್ಯರು ಹೇಳಿದ್ಪರೆ. 


ಹ್ಮ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕೆ ನಿಲುಕದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯುವದು ಹೇಗೆ? 





ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಸಿತ್ಯಸಿದ್ಧನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ, 
ಅವನನ್ನು ಕೂಸದಂಗಿ ಅರಿಯಬೇಕಾದದ್ದು ಏನೂ ಇಲ್ಲ; ಆತ್ಮನಲ್ಲದುದನ್ನು 
ಆತ್ಮನೆಂದು ಭಾವಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ತಪ್ಪನ್ನು ತಿದ್ದಿಕೊ೦ಡರಾಯಿ, ತು, ಹೀಗೆ 
ಟ್‌ 
ಶ್ರಿ ತ್ರ ಊ 6. ಐಎ ವವ್ರೀ)ಹೆ ಇ ಮಾ ವಗ್ಗ್‌ಶ 
ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳವದಕ್ಕಿ೦ತ ಬೇರೆ ಆತ್ಮಜ್ಜ್ಹ್ವಾನವಿಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು [ಆನ್ಯಾವಗತಿ 
ರ್ನಾಸ್ದಿ ಜ್ಞೇಯಸ್ಕಾನ್ಯಸ್ಯಾಭಾವಾತ' (೧-೨-೮,) ದರ್ಶನಶ್ರಿವಣವು ನನ 
ವಿಜ್ಹಾನಲಿಬ್ಲವು*" (೧-೨-೨೦) ಸ್ಕ್ಮೂಲಾನ್ಯಾರಭ್ಸ ಸೂಕ್ಷ್ಮತಾರತಮ್ದ 
ಇಗ ೧ ಟು 1) ಒಟ್ಟಿ 2 
ಕೃವಮೇಣ ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮತಯಾಂಧಿಗಮ8 ಕರ್ತವೃಃ (೧-8-೧೦) ]-. ಇವೇ 
ಮುಂತಾದ ಆನೇಕ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಷ್ಯಕಾರರು ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ. ಅದ್ದರಿಂದ 
ಅತ ಜಾ ನವಾದ ಮೇಲೂ ಅತ್ಮ ನನ್ನು ಸಾಕಾ ತ್ನಾರವ ಾಡಿಕೊಳಬೇಕಾದದು. 
ಲಜ್‌ ಹ್ರಣಾ ಯ್‌ ಕ್ರಾ ಳ್ಳ ಯ 
“ಇಳಿದಿರುವದೆಂದು ಹೇಳುವವರ ಪಕ್ಪ್ನವು ಭಾಷ್ಯಕಾರರಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯ. 
ಬೇಕು. 


೪. ಯೋಗಕ್ಕೂ ಜ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕೂ ಇರುವ ಸಂಬಂಧ 








ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗ ೦ದೆ (೧೨-೨-೧೨) ಬ್ಲ್ಯ್ಮಾಸವಾಗುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳಿದೆ; ನಚಿಕೇತನು ಯೋಗವಿಧಾನವನ್ನು (೨-೩-೧೮) ತಿಳಿದು 
ನೊಂಡು ಬೃಹ್ಮಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದಿದನೆ೦ಂದೂ ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. ಆದಕಾರಣ 
ಯೋಗಟ್ರ ಜ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಸಹಕಾರಿ ?-.ಎಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುವದು ಅವಶ್ಚ. 
ಭೇದಚ್ಚ್ವಾನವ್ರ ಆಸತ್ಯವೆ೦ಂಒಬುದು. ನಮಗೆ ಮನಗಾಣಬೇಕಾಡರೆ ಆತ್ಮ 
ಸಾಕಾತ್ಯಾರವು ಅವಶ್ಯಕವೆಂದೂ ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಯೋಗವನ್ನು ಹೇಳಿದೆಯೆಂದೂ 
ಯೋಗವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಸುಮ್ಮನೆ ತತ್ಮೆ)ಕ್ಯವನ್ನು " ತಿಳಿದರೆ' ಸಾಲದೆಂದೂ 
ಅದನ್ನು ನೇರಾಗಿ "ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಿ? ಬೇಕೆಂದೂ ಈಗಿನ ವೇದಾಂತಿಗಳು ಕಲ 
ವರು ಹೇಳುತ್ತಿರುವರು. ಇದು ಭಾಷ್ಯಸಮ್ಮ್ಮತವಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ತಿಳಿದ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೇನೂ ಮಾಡಬೇಕಾದದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದೂ [ಕೇವಲಶಬ್ಬ 
ಪ್ರಕಾಶಿತಾರ್ಧಜ್ಞ್ಯಾನಮಾತ )ನಿಷ್ಯಾವ್ಯತಿರಿಕ್ರಾಭಾವಾತ್‌' ಮುು॥ ೧-೧-೬]. 
ಉತ್ಕವರಾಧಿಕಾರಿಗಳಗೆ ಒಂದು ಸಲ ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನು ಶ್ರವಣಮಾಡಿದ 


ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಬ್ವನನಾಗುವದಾದರೂ ಕೆಲವರಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮಬ್ಞ್ಯಾನವನ್ನು 


ಆ ಬಜ ದದ 


ಆವೃತ್ತಿವಸಾಡುವದು. ಬೇಕಾಗುವದೆಂದೂ [ಭವೇದಾವೃತ್ತ್ಯಾನರ್ಧಕ್ಕಂ ತಂ 
ಪ್ರತಿ ಯಸ್ಕತ್ನಮಸೀತಿ ಸಳೃದುಕ್ತಮೇವ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮತ್ತಮನುಭವಿತುಂ 
ಶಕ್ನುಯಾತ್‌ !ಯಸ್ಸು ನ ಶಕ್ಕೋತಿ ತಂ ಪ್ರತ್ಯುಪಯಜ್ಯತ ಏವಾವೃತ್ತಿ$ ಬ್ರ! 
೪-೧-೨] ಎಂದೂ ಭಾಷ್ಯಕಾರರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರಿಂದ 
ಯೋಗವೂ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೇ ಸಾಧನ; ತಿಳಿದ ಮೇಲೂ ಅದರಿಂದ ಕಂಡು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ತತ್ತ್ವವೇಟೂ ಉಳಿದಿರುವದಿಲ್ಲ. 


ಯೋಗವೆಂದರೆ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ನೆಟ್ಟಿರುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ತೆಗೆದು ಆತ್ಮನಲ್ಲ 
ಡುವದು [ವಿಷಯೇಭ್ಯಃ ಪ್ರತಿಸಂಹೃತ್ಥ ಜೇತನಸ ಆತ್ಮನಿ ಸಮಾಧಾನಮ" 
೧-೨-೧೨] ಹೊರಗಿನ ಮತ್ತು ಒಳಗಿನ ಕರಣಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಬಗಿಹಿಡಿದು ಸ್ಹಿರ 
ವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುವದ೦ರಿಂದ ಈ ಅವಸ್ಥೆಯು ಆತ್ಮನು ಅವಿದ್ಯೆಯಿ೦ದಾದ 
ಆರೋಪವಿಲ್ಲದ ತನ್ನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತಿರುವನು [ಅವಿದ್ಯಾಧ್ಯಾ 
ರೋಪಣವರ್ಜ್ಚಿತಸ್ತರೂಪಪ್ರತಿಷ್ಠ ಆತ್ಮಾ ೨-೩-೧೧], ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನು 
ಇದ್ದಾನೆಂದು ಮೊದಲು ತಿಳಿದಾತನಿಗೆ ಸಮಾಧಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಯಾವ ಉಪಾ 
ಧಿಯೂ ಇಲ್ಲದ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವೂ ಗೊತ್ತಾಾಗುವದು, [ನಿರುಪಾಧಿ 


ಕಸ್ನಾಏಂಗಸ್ಥ ಸದಸದಾದಿಪ್ರತ್ಯಯವಿಷಯತ್ನವರ್ಬೆತಸ್ಯಾತ್ಮನಸ,ತ, ಭಾವೋ 
ಇಂ 2) ಆ ದ್‌ೆ ಂತ 
ಹ 


ಣಿ 


೧) 8 
ಭವತಿ ೨.೩.೧೩ ಸಮಾಧ್ಯವಸೆ ಯಲಿ ಅವಿದೆ.ಯಿರು ವದಿಲವೆ೦ಂತೂ ಸುಪುಷ್ವಿ 
೧ ಟು ೧ ೧ ಣಾ 
ಯಳ್ಲಿ ಇರುವದೆಂತಲೂ ಭಾಷ್ಯಕಾರರ ಮತವೆಂದು ಈಗಿನ ಕೆಲವರು ಭಾವಿಸ, 
ತಿಠ್ಮರೆ ಆಧಾರವು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಇಲ್ಲ. ಏಕಾಗೃತೆಯಿಂದ ನೋಡಿದ 


ಟು 


ಹೊರತು ಆತ್ಮನ ಸ್ತರೂಪವ್ರ ಗೊತಾಾ,ಗುವದಿಲ್ಲವಾದ್ರರಿಲದ ಏಕಾಗ್ರತೆಯಿಂದ 


ನೋಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಯೋಗವನ್ನು ಅಭ್ಯ್ಯಾಸಮಾಡಬೇಕು. ಎ೦ಬುದೇ ಇಲ್ಲಿ 


ಗ್ರಹಿಸತಕ್ಕುದ್ದು. ಸ್ವಭಾವವಾಗಿಯೇ ಏಕಾಗ್ರತೆ ಇರುವವರು. ಇದನ್ನು 
ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡಬೇಕಾದದ್ದು ಏನೂ ಇಲ್ಲವೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಇದೆ 


೫. ಜ್ಹಾನದಿಂದಾಗುವ ಮುಕ್ತಿ 








ಮುಕ್ತಿಯು ಎರಡು ಬಗೆ. ಸಗುಣಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಉಪಾಸನೆಮಾಡುವವರ. 
ಮರಣ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸುಷುಮ್ಮೆ ಎ೦ಒ ನಾಡಿಯ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಹೃದಯಕ್ಕೆ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ತಂದು ಅಫ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಸ್ಟಿರವಾಗಿಟ್ಟು ಧ್ಯಾನಮಾಡುತ್ತಾ 
ಇದ್ದರೆ ಅವರಿಗೆ ಅರ್ಜಿರಾದಿವಾರ್ಗದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಪ್ಪಾನ್ರಿಯಾಗುವ 
ದೆಂದೂ ಅಲ್ಲಿ ಚ್ಞ್ಯಾನವಾಗಿ ಕಲ್ಪ್ಬಾಂತದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾದ ಮುಕ್ತಿಯೇ ಆಗುವ 
ದೆಂದೂ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. (೨-೩-೧೬). ಉಪಾಸಕರಿಗೆ ಆಗುತ 


ಈ ಮುಕ್ತಿಯು « ಕ್ರಮಮರುಕ್ತಿ? ಯೆನಿಸುವದು, ಆದರೆ ಈ ಗತಿಯು ದೊರೆ 


ದಂ ತ್ತೆ 


ಯುವದು ಬಲುಕಷ್ಟವೆಂದ. ಇಲ್ಲಿಯೇ ಜ್ಲ್ಯಾನದಿಂದ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯ 
ಬೇಕೆಂದೂ ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ (೨-೩-೪, ಸ) ತಿಳಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಜ್ನ _ಸವನೈು 
ಸಂಪಾದಿಸಿ ಅದರಿಂದ ಕೂಡಲೆ ಹೊಂದುವ ಮುಕ್ತಿಗೆ 4 ಸದ್ಯೊ ಮುಕ್ತಿ 3 
ಎ೦ದು ಹೆಸರು. ಸದ್ಯೋಮುಕ್ತಿಯೇ ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದೆಂದು ಇರ] 
(೨-೨-೧, ೨,೩-೮ ೨.೩-೧೪, ೨.೩-೧೫%) ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ 
ಮತ್ತೆ ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ. 

ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಈಗಿನ ಕೆಲವರು ಜ್ಹಾನಿಗೂ ಸ್ವಲ್ಪ ಅವಿದ್ಯೆಯಿರುವದೆಂದೂ 
ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವನ್ಮುಕ್ತಿಯು ಗೌಣವೆ೦ಂದೂ ಶರೀರವು ಬಿದ್ದುಹೋದ ಮೇಲೆ 
ಆಗುವ ವಿದೇಹಮುಕ್ಕಿಯೇ ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದೆಂದೂ ಹೇಳುತ್ತಿರುವರು. ಇನ್ನು 
ಈೆಲವರು ಜೀವನ್ಮುಕ್ತಿಯೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲವೆಂತಲೂ ಚ್ಹ್ಯಾನವಾದ ಮೇಲೆ ದೇಹವು 
ಬಿದ್ದುಹೋಗುವದೇ ಹೊರತು, ಒಂದು ಗಳಿಗೆಯೂ ನಿಲ್ಲುವದಿಲ್ಲವೆ೦ತಲೂ 
ಹೇಳುತ್ತಿರುವರು. ಆತ್ಮನಿಗೆ ಪರಮಾರ್ಥ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೂ ದೇಹವಿರುವದೆಂದು 
ಈ ವಾದಿಗಳು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರಬೇಕೆಂದು ತೋರುಕ್ಕಡಿ. ಏಕೆಂದರೆ ಹಾಗಿಟ್ಟು 
ಕೊಳ್ಳದವರಿಗೆ ಈ ವಾದವಿವಾದಗಳ ನತ ಕತೆಯ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ದೇಹಾದಿಗಳನ್ನು ಪರಮಾರ್ಧವೆಂದು ಅ೦ಗೀಕರಿಸಿದರೆ ಸಾಂಖ್ಯಕ್ಕೂ ವೇದಾ೦ತ 
ಕ್ಯೂ ಯಾವ ಭೇದವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋಗುವದೆಂಬದನ್ನು ಈ ಸ ಡೆ 
ಪಿಡದೆ ಇದ್ದದ್ದು ಆಶ್ಚರ್ಯಕರವಾಗಿದೆ 

ಈ ಉಪನಿಷತ್ನಿನ ಟೀಕಾಕಾರರು 


ಪಗ 





ಈ ಊಪನಿಷತ್ತಿಗೆ « ಆನಂದಜ್ಞ್ಹಾನ? ಪ್ರಸಿದ್ದರಾದ * ಆನಂದಗಿರಿ') 
« ಬಾಲಗೋಪಾಲೇಂದ್ರಯತೀಶ್ನರ?. ಎಂಬ ಇಬ್ಬರು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಒರೆ 
ದಿರುತ್ತಾರೆ. ಇದರಲ್ಲಿ " ಆನ೦ದಚ್ಚ್ವಾನ'- ಯ ಮುಂಡಳಕೋಪನಿಷತ್ತಿಗೆ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಒರೆದವರೇ ಎಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಎರಡು 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳಲ್ಲಿಯೂ «ಪೃಕಟಾರ್ಥ''ವೆಂಬ ವೇದಾಂತಗ್ರಂಭವನ್ನು ಪ್ರಮಾಣ 
ವಾಗಿ ಬರೆದಿರುತ್ತದೆ, ಭಾಸ್ಟ್ರಾರಾಜಾರ್ಯರ ನ ಮತವನ್ನು ಎರಡರಲ್ಲಿಯೂ ಖಂಡಿ 
ಸಿರುತ್ತದೆ. ಇದು ನಿಜವಾದರೆ ಈ ಎರಡು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು 
ಬರೆದವರು. ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕೋಪನಿಷತ್ತಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಕ್ಕೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ವನ್ನು ಬರೆದು ಪ್ರಸಿದ್ದರಾಗಿರುವ ಆನಂದಗಿರಿಗಳಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ 
ಏಕೆಂದರೆ ಬೃ ಹದಾರಣ್ಯಕದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಏಕಜೀವವಾದಗಳು ; ಮುಂಡ 
ತೋಪರಿಷತ್ತಿನ (ಮತ್ತು ಕಠೋಪನಿಷತ್ತಿನ) ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾಸರು ನಾನಾಜೀವ 
ವಾದಿಗಳು. ಭಾಷ್ಯಕಾರರ ಗ್ರಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಏಕಜೀವವಾದನಾನಾಜೀವವಾದ 


ಎ ಕ್ರ ಎ 


ಗಳ ಗಡಿಬಿಡಿಯೇನೂ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ; ಇದು ಆವರಿಂದೀಜೆಗೆ ವೇದಾಂತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಚರ್ಚೆಗೆ ಸೇರಿದ ಪ್ರಶ್ನಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅನ೦ದಗಿರಿಯವರು 
ಶ್ರೀತ೦ಿಕರಾಚಾರ್ಯರಿಗಿಂತ. ಬಹಳ ಈಚಿನವರಾದ್ದರಿಂದ ಇವರು ತಮ್ಮ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವೇದಾರತಿಗಳ ವಾದಗಳನ. ನ್ದ ಬಹು ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಅನು 
ಸರಿಸಿರುತೊ,ರಿ. ಬಾಲಗೋಪಾಲೇಂದ)ಯತೀಶ್ವ ರರು 'ಆನರಗಗಳಗಳ ವ್ಯಾಖ್ಭಾ 
ನದ ಮಾತುಗಳನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ ಅದೇ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಈ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರ ವಿವರಣೆಗಳು ಭೂ ನ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಬಿಳುವ ಹಾಗೆ ನನಗೆ ತೋರಿದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಟಿಪ್ಪಣಿಯಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಧಭೇದಗಳನ್ನು ಯತ 

ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಈ ವ್ಯಾಖ್ಭಾನಕಾರರು ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಎರಡನೆಯ 
ವಳ್ಲಿಯಲ್ಲಿ (೧೨ ರಿ೦ದ ೧೫ರವರೆಗಿನ) ನಾಲ ಮಂತ್ರಗಳ ತಾತ್ಪರ್ಯವನ್ನು 
ತೆಗೆದಿರುವ ಕ್ರಮವು ಅಷ್ಟು ತೃವ್ರಿಕರವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಶುದ್ಧ ನಾದ ಸರ್ವಾ 
ತ್ಮನೇ ತಾನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಕಬೇಕೆಂಬುದೂ ಆತ್ಮುವಸ್ತುವು ಸ್ವಪ್ರಕತತವಾದ್ದ 
೦೦ದ ಅದು ನಮಗೆ ಸೋ ಗುಳರ. ಹೇಗೆ ಎ೦ಬ ಸಂಜೇಷಸ್ಥೈ ತಾರ 
ಣವೇ ಇಲ್ಲವೆಂಬುದೂ ಈ ಮಂತ್ರಗಳ ಮುಖ್ಯತಾತಶ್ಬರ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
. ಪರಮಾತ್ಮಪ್ಪಾಪಿ ಹ್ಕಿಯಿ೦ದ ಪ್ರಯೋಜನವುಂಟು, ಜ್ಞಾನಿಗಳ ಅನುಭವವು ಈ 
ಪ್ರಯೋಜನ ವಿದೆಯೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವು, ಅದ್ದರಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮನೊಬ್ಬನು 
ಇದಾನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು... ಎ೦ಬುದೇ ಇವುಗಳ ತಾತ್ಪರ್ಯವೆಂದು. 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಬರೆದಿರುತ್ತಾರೆ, 


ಉಪಸಂಹಾರ 





ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಉಪದೇಶವನ್ನೂ ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರವರು ಅವಕ್ಕೆ 
ಮಾಡಿರುವ ಭಾಷ್ಯಗಳ ಸಬರದ ಆಶಯವನ್ನೂ ಹೊರಪಡಿಸುವದು- 
ಎ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ಕೃಲಾದನುಟ್ಟಿಗೆ ಈ ಕಾರ್ಯ 

 ನೆರವೇರಿಸಬೇಕೆಂದು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿ ಇಡಾ ಗಿ ಈಶಾವಾಸ್ಯ, ಮುಂಡಕ, 
ಹಾ ತ್ತ ಇಷ್ಟು ಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನು ಭಾಷ್ಯಸಮೇತವಾಗಿ ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ 
ಪರಿವರ್ತಿಸಿದ್ದೆನು. ಈಗ ಒಬ್ಬ ಮಹನೀಯರ ಪ್ರೊ ೇತ್ಸಾಹದಿಂದ 'ಕಳೋಸ 
ನಿಷತ್ತನ್ನು ಹೊತಿಕ್ಕ ತಂದಿದ್ಜಿ «ನೆ. ಹಿಂದಿನ ಜಸು ಚ್ಟ ಗಳೆ ಹಾಗೆಯೆ, 
ಇದಕ್ಕ್ಯೂ ಔಿಪ್ಪಣಿ ತಣ, ಸಾರಾಂಶ, ಶಬ್ದಾನುಕ್ರ ಮುಣಿಕೆ ಮುಂತಾದವ್ರಗಳನ್ನು 
0 ಕ ಇದರ ಪ ಕಟನೆಗೆ ಮನಃಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಸಕಕಯಮಾಜಿ 
ತಮ್ಮ ಹೆಸರನ್ನು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರಕ ಕಟಿಸಬಾರದೆಂದು. ನನಗೆ' ಆಶ್ರಯದಾತರು 


ಭಾ ಈರ 


ತಿಳಿಸಿರುವದರಿಂದ ಇವರು ಮಾಡಿರುವ ಧನಸಹಾನುದ ಬೆಲೆಯು ಮತ್ತಷ್ಟು 
ಹೆಚ್ಚಿರುತ್ತದೆ. 

ದ್ರವ್ಯದ ಅನುಕೂಲವಿಲ್ಲದೆ ನಾನು ಅಳಿಲ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ 
ಸೇವೆಗೆ ಉದಾರರಾದ ಈ ದಾತೃವರ್ಯರನ್ನು ಪ್ರೇರಿಸಿದ ಶ್ರಿ ಎ 
ವೇಡಾಂತಜ್ಪಾ ನಕ್ಕೆ ಅತ್ಯವಶ್ಯವಾದ ಸಾಧನಚತುಷ್ಟ ಯಗಳನ್ನು ಅನುಗ್ರಹ 
ಸುವದರ ಮಟ ಈ ಮಹನೀಯರ ಉತ್ತ ಮಸಕಿಕಲ್ಪ ವನ್ನು ನೆರನೇಂಸಿಕೊಟ್ಟು, 
ಇವರಿಗೂ ಇವರ ವಂಶಿಕರಿಗೂ ಪರಬ್ರಹ್ಮಪ್ಪಾವ್ಮಿಃ ಗೆ ದಾರಿಯನ್ನು ಯಾದಿ 


ಕೊಡಲೆಂದು ವನಃಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಿ ಈ ಪೀಠಿಕೆಯನ್ನು ಇನ್ಲಿಗೆ ಮುಗಿ 
ಸುತ್ತೇನೆ 


ಗ್ರಂಥಕರ್ತ. 


ಪ್ರಮೋದೂತ, ಆಷಾಢ, ಬ| ಸಪ್ತಮಾ 
ಬೆಂಗಳೂರು ಸಿಟಿ 


ವಾಚಕರಿಗೆ 





ಈ ಅನುವಾದದಲ್ಲಿ 

(೧) ದಸ್ಪಕ್ಷರದಲ್ಲಿ ಬರೆದಿರುವ ತಲಿಬರಸ( 4 ಹ್ನ್ನೊಂಗ್‌ ? )ಗಳು ಅನುವಾದಕರು ಹೊಸ 
ದಾಗಿ ಸೇರಿಸಿದವುಗಳಾಗಿವೆ. ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಮಹಾವಾಕ್ಯ( ( ಪ್ಠಾರಾ' )ಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಕ್ಕನುಸಾರ 
ವಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಿದೆ. ಸಂಸ್ಕೃತಮುದ್ರಣಕ್ಕೂ ಈ ಅನುವಾದಕ್ಕೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಯು ಕಂಡುಬರಬಹುದು. 

(೨) ಭಾಷ್ಕದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾದ ಅಥವಾ ವಾದಾಸ್ಟದವಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸುವ 
ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನೂ ಸಂಕೇತನಾಮಗಳನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಪ್ಪಕ್ಷರ (೩7/126)ದಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚುವಾಡಿಸಿದೆ 


(೩) ಮೂಲದಲ್ಲಿಲ್ಲದೆ ಇದ್ದರೂ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವಂತೆ ಸೇರಿಸಿದ ಮಾತುಗಳನ್ನು 


ದುಂಡುಕಂಸದಲ್ಲಿ ( ) ಹೀಗೆ ತೋರಿಸಿರುತ್ತವೆ. 
(೪) ಭಾಷ್ಯದ ಯಾವ ಮಾತಿನ ಪರಿವರ್ತನೆಯಿರಬಹುದೆಂಬ ಸಂಶಯವು ಬರಬಹುದಾದ 
ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಚೌಕಕಂಸಗಳಲ್ಲಿ ! ] ಹೀಗೆ ಆ ಸಂಸ್ಕೃೃತಮಾತುಗಳನ್ನು ಮುಂದುಗಡೆ 


ಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಿರುತ್ತದೆ 

(೫) ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ವಲ್ಲಿಗಳ ವಿಂ ಗಡವನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ಆನ-ದಾಶ್ರಮಮುದ್ರಣದ 
ವಿಭಾಗವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೆಂಂಡಿದೆ ಉದಾ: ೨-೩-೧ ವಂದಿದ್ದರೆ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ಶಿನೆಯ ವಲ್ಪಿ, 
೧ನೆಯ ಮಂತ್ರ ಎಂದು ಓದಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಕಲವು ಮುದ್ರಣಗಳಲ್ಲಿ ವಲ್ಲಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸೇರಿಸಿ ೧ರಿಂದ 
೬ವಲ್ಲಿಗಳೆಂತ ಲೆಕ್ಕಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. . ಆದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳಲ್ಲಿರುವ ೫ನೆಯ ವಲ್ಲಿಯೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ 
೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨ನೆಯ ವಲ್ಲಿಯಾಗುವದು ಹೀಗೆಯೇ ಮಿಕ್ಕದ್ದನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

(೬) ಸಂಕೇತಾಕ್ಷರಗಳು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಆಯಾ ಮಾತಿನ ಮೊದಲಕ್ಷರವಾಗಿವೆ. 
ಉದಾಹರಣೆಗೆ; ಬೃ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ, ಬ್ರ|| ಸೂ/-- ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ, ಆ. ಆನಂಡಗಿರಿವ್ಯಾಖ್ಯಾ, 
ಗೋ ಎ. ಬಾಲಗೋಪಾಲೇಂದ್ರಯತೀಶ್ವರವ್ಯಾಖ್ಭಾ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು, ಗೀತೆ, ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರ 
ಇವುಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಆಯಾ ಭಾಷ್ಯವನ್ನೂ ಅಡಕಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. 


ಆದಾ ಬಾ) ದರಾ, 


ಜಾ 


ತ್ರ 


ಶ್ರೀಶಾ೦ಂಕರಭಾಷ್ಯಸಮೇತವಾದ 


ಕಾಠಕೋಪನಿಷತ್ತು 


ಭಾಷ್ಕಕಾರರ ಅವತರಣಿಕೆ 


ಓಂ. ಭಗವಂತನೂ. ವಿವಸ್ತ೦ತನ ಮಗನೂ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ಯಾಚಾರ್ಯನೂ] 
ಆದಮೃ ತ್ಯುವಿಗೂಕ್ಕಿ ನಚಿಕೇತಸ್ಸಿಗೂ ನಮಸ್ಕಾರವು. 


೫ ಉತ್ಪತ್ತಿಂ ಚ ವಿನಾಶಂ ಚ ಭೂತಾನಾಮಾಗತಿಂ ಗತಿಂ | ವೇತ್ತಿ ವಿದ್ಯಾಮವಿದ್ಯಾಂ ಚಸ 
ವಾಚ್ಕೋ ಭಗವಾನಿತಿ ॥ (ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಉತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನೂ ಪ್ರಲಯವನ್ನೂ, ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನೂ, 
ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಅವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಅರಿತಿರುವವನನ್ನು ಭಗವಂ ತನೆನ್ನ ಬೇಕು) ಎಂದು ವಿಷ್ಣುಪುರಾಣ 
ವಾಕ್ಯ (ಒ-೫-೭೮) 

1: ಸೂರ್ಯನ ಮಗನು ಸೂರ್ಯನು ಬ್ರ ಹ್ಮ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಮನುವಿಗೆ ಹೇಳಿದನೆಂದು. ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿದೆ. (೪-೧) 

7. « ಬಹ್ಮವಿದ್ಯಾಚಾರ್ಯ '' ಎಂಬ ವಿಶೇಷಣವನ್ನು ಹಿಂಡಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯಿಸಿದಕೆ ಮೃತ್ಯು 
ವಿಗೂ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಅನ,ಯಿಸಿದರೆ ನಚಿಕೇತಸ್ಸಿಗೂ ಹೊಂದುವ ಹಾಗೆ ಇವೆರಡು ಮಾತುಗಳ ನಡುವ 
ಆಚಾರ್ಯರು ಇಟ್ಟಿರುತ್ತಾರೆ ಉಸನಸಿಸತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೃತ್ಯುವೇ ಬ್ರಹ್ಮ ವಿದ್ಯೆಯ ಆಚಾರ್ಯನಾಗಿರು 
ವನು ನಚಿಕೇತಸ್ತು ಯಮನಿಂದ ಈ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಸಡೆದು ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಬಂದು ತಾನೂ ಇಲ್ಲಿ 
ಆಚಾರ್ಯನಾದನು- ಎಂಬ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ *.ನಚಿಕೇತಸ್ಸು'' ಎಂಬ ಮಾತಿನ 
ಒಂದೆ ಈ ವಿಶೇಷಣವನ್ನು ಹಾಕಿ (ಮೃತವೇ ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಯಾಚಾರ್ಯಾಯ ನಚಿಕೇಶಸೇ ಚೆ ಎಂದು) 
ಬರೆದಿರಬಹುದು 

ಸ್ಹ ಯಮನಿಗೂ ಯಮನು ಜ್ಞಾ ನಿಯಾದರೂ ಅಧಿಕಾರಪುರುಷನಾದದ್ದರಿಂದ ತನ್ನ ಅಧಿ 
ಕಾರವು ಇರುವರರೆಗೆ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರುವನು ಎಂದು (ಆ|) 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಬರೆದಿರುತ್ತಾರೆ 

ಕಾ ೫ 


_೨ ಉಪನಿಷತ್ಕೆಂದರೆ ಏನು ? 


ಉಪನಿಷತ್ತೆಂದರೆ ಏನು? 





ಈಗ ಕಾರಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ. ವಲ್ಲಿಗಳಿಗೆ! ಸುಲಭವಾಗಿ ಅರ್ಧವು ತಿಳಿಯ 
ಲೆಂದು ಸ್ವಲ್ಪ ಗ್ರ೦ಧದ ಸ ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿರುತ್ತದೆ. (೧) ಹಿಂಸೆಮಾಡ. 
ವಡ (೨) ಪಡೆಯುವದು. (೩) ಸಡಿಲಮಾಡುವದು- ಎಂಬ ಅರ್ಧಗಳುಳ್ಳೆ 
"ಸದ್‌' ಧಾತುವಿಗೆ ಹಿ೦ದೆ ಉವ', «ಸಿ'- ಎ೦ಬ ಉಪಸರ್ಗಗಳೂ ಮುಂದೆ ಕ್ವಿಪ್‌ 
ಪೃತ್ಯ್ಯಯವೂಸ್ಮಿ ಒಂದು "ಉಪನಿಷದ"' ಎಂಬ ರೂಪವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು (ಈ) 
*ಉಪನಿಷತ್ತು' ಎ೦ಒ ಶಬ್ದದಿಂದ. ನಾವು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡಬೇಕೆಂದಿರುವ (ಈ) 
ಗೈ೦ಥದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದಾಗಿಯೂ (ಮುಮುಕ್ಟುಗಳು) ತಿಳಿಯಬೇಕಾದದಾ 
ಗಿಯೂ ಇರುವ ವಸ್ತುವಿನ|| ವಿಷಯವಾದ- ವಿದ್ಧೆಯು ಹೇಳಲ್ಪಡುವದು. 

ಹಾಗಾದರೆ ಉಪನಿಷತ್ತು ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಅರ್ಥದ ಯೋಗದಿಎದ 
ವಿದ್ಯೆಯೆಂಒ ಅರ್ಥವಾಗಿರುತ್ತದೆ? 

ಇದಕ್ಕೆ (ಉತ್ತರವನ್ನು) ಹೇಳುತ್ತೇವೆ (ಕೇಳಿರಿ); ಯಾವ ಮುಮುಕ್ತುಗಳ್ಳ 
(ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ) ಕಂಡಿರುವವುಗಳಾಗಿಯೂ (ಪರಳೋಕದಕ್ಲಿಸನೆಖೆ.ಂದು) ಶತಿ 


ಜೇ ಕೃಷ್ಣಯಜುರ್ವೆದದಲ್ಲಿ ಕಾರಕವೆಂಬುದೊಂದು ಶಾಖೆಯುಂಟು ಈ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಅದಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪೀರಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ 

5. ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಅಧ್ಯಾಯದ ಭಾಗಗಳಿಗೆ ವಲಿ ಗಳಿಂದು ಹೆಸರು. 

] ಭರ್ತೃಪ್ರಪಂಚರೇ ಮುಂತಾದವರು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಬರೆದಿರುತ್ತಾರಾದರೂ ಅವರ 
ಗ್ರಂಥವು ದೊಡ್ಡದು, ಅಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವೂ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಎಂದು ಭಾವ ವೃತ್ತಿಯೆಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಭಾಷ್ಮ ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಯೆ ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿದ್ದಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ 
ಪೀರಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ. 

ಲ್ಲ ಕ್ಲಿಪ್‌ ಎಂಬ ಪ್ರತ್ಯಯವು ಬಂದು ಲೋಪವಾಗಿದೆ. ಉಸ..ನಿ.ಸದ್‌.ಕ್ಲಿಫ್‌ ಎ 
ಉಪನಿಷದ್‌. 

|| ಬ್ರ ಹ್ಮವಸ್ತು ವಿನ 

೫೫ ರೂಢಿಯೆಂದೂ ಯೋಗವೆಂದೂ ಅರ್ಧವು ಎರಡು ವಿಧವಾಗಿರುವದು. ಉದಾಹರಣೆಗೆ 
ಕಲ್ಲು, ಮಣ್ಣು- ಮುಂತಾದ ಮಾತುಗಳು ರೂಢಿಯಿಂದ ಆಯಾ ವಸ್ತುವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಎಳ 
ನೀರು, ಒಡನಾಡಿ. ಮುಂತಾದ ಅವಯವಾರ್ಥವುಳ್ಳ ಮಾತುಸಳು ಯೋಗಾರ್ಥವುಳ್ಳ ಮಾತು 
ಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಉಪನಿಷತ್ತು ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಯಾವ ಅರ್ಧದ ಯೋಗ? ಎಂದರೆ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಎಂಬುದರ ಅವಯವಾರ್ಥವೇನು? ಎಂದು ವ್ರಶ್ನೆ 


ಉಪನಿಷತ್ತೆಂದರೆ ಏನು? & 


[ 
ಲ 


ಬ್ಲ (ಹೇಳಿ)ರುವವ್ರಗಳ ಯೂ ಇರುವ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಬಯಕೆಯಿಲ್ಲದೆೇ ಉಪ 
ತ್ತು ಎ೦ಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ವಾಚ್ಯವಾದ ಮುಂದೆ ಹೇಳುವಂಥ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ (ಅದರ) 
ತರಕ್ಕೆ ಒ೦ದು ((ಉಪ'), ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ತಾತ್ಪರ್ಯವುಳ್ಳವರಾಗಿ ನಿಶ್ಚಯದಿಂದ 
'), ಪರಿಶೀಲಿಸುವರೋ!1 ಅವರ ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಬೀಜವಾದಕ್ಕೆ ಅವಿದ್ಯೆ- ಮುಂತಾ 
ಎಸ್ಟ | ಆಶರಣಮಾಡಿ ((ಸದ್‌') ಎಂದರೆ ಹಿಂಸೆಮಾಡಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ನಾಶಮಾಡು 
ದು-ಹೀಗೆ೦ಬ ಅರ್ಥದ ಯೋಗದಿಂದ ವಿದ್ಯೆಯು ಕೊಪನಿಷತ್ತೈ೦ದು ಕರೆಯಲ್ಪಡು 

೬. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ (ಶೃತಿಯಲ್ಲ) "(ಅವನನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ಮೃತ್ಯುವಿನ 
ಬಾಯಿಯಿಂದ ಬಡುಗಡೆಹೊಂದುತ್ತಾನೆ'' (೧-೬೩-೧೫) ಎ೦ದು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. 
ಅಧವಾ ವೇಲೆ ಹೇಳಿರುವಂಧ ಲಕ್ಭ್ಮಣವುಳ್ಳೆ ಮುಮುಶ್ಟುಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆಸುತ್ತದೆ ಎಂದು ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆಸುವದು1೯ ((ಸದ್‌') ಎಂಬ 
(ಅರ್ಧದ) ಯೋಗವಿರುವದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮ ವಿದ್ಯೆಗೆ ಉಪನಿಷತ್ತು' (ಎಂದು ಹೆಸರಾಗು 
ವದು) ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಸಲ್ಮಷಬಲ್ಲದವನೂ ಮೃತ್ಯುವಲ್ಲದವನೂ ಆದನು'' 
(೨-೩-೧೮) ಎಂದು ಇದನ್ನೂ ಮುಂದೆ (ಶಿಸ್ರತಿಯಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. (ಇನ್ನು) 
ಲೋಕಕ್ಕೆಲ್ಲ ಮೊದಲನೆಯ ನನಾಿಯ ಇ] ಬ)ಹ್ಮದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದವನಾಗಿಯೂ 
ತಿಳಿಯುವಾತನಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಅಗ್ನಿ ಯ.ಂಟಸ್ಟೆ; (ನಚಿಕೇತನು) ತನಗೆ ಎರಡ 
ನೆಯ ವರವೆಂದು ಪ್ರಾರ್ಧಿಸಿರುವ ಆ(ಅಗ್ನಿಯ)ವಿಷಯ ವಾದ ವಿದ್ಯೆಯುಕ್ಕಿಕ್ಕಿ ಸ್ವರ್ಗ 
ಲೋಕವೆಂಬ ಫಲವನ್ನು ಹೊಂದುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾ,ಃಸಿರುವದರಿಂದಲೂ ಅದಕ್ಕಿಂತ 
ಬೇರೆಯಾದ (ಭೂ)ಲೋಕದಲ್ಲ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಆಗುತ್ತಿರುವ ಗರ್ಭವಾಸ: 


ಓರ ದ ಓ ೭೨ 
21 1 ೫ 


ತ್ರ 





೫ ಈ ಮಾತು "ಇಹಾಮುಶ್ರ ಫಲಭೋಗ ಏವಿರಾಗ' ಎಂಬ ಸಾಧನವನ್ನು ಸೂಚಿ ಸುತ್ತದೆ. 
1. ಶಮಾದಿಗಳ ಸೂಚನೆ. [| ವಿವೇಕವೆಂಬ ಸಾಧನದ ಸೂಚನೆ, 

ಕ್ರಿ ಕಾರಣವಾದ, || ಕಾಮಕರ್ಮಗಳನ್ನು 

ಜಲ ಅವಿದ್ಯಾದಿಗಳೆಂಬ ಮೃತ್ಯುವನ್ನು ವಿದ್ಯೆಯು ನಾಶಗೊಳಿಸಿ ಮುಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಕೊಡುವ 


ದೆಂದು ಶ್ರುತಿಯ ಅರ್ಥ. 

1[ ಷದ್ಲ್‌. ವಿಶರಣಗತ್ಕವಸಾದನೇಷು... ಎಂದು ಈ ಧಾತುವಿಗೆ ಮೂರು ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳಿರು 
ತ್ತಾರಸ್ಟೆ , ಹಿಂಸೆಮಾಡುವದು [.ವಿಶರಣ'] ಪಡೆಸುವದು [(ಗತಿ']- ಎಂಬ ಎಿರಡರ್ಥಗಳನ್ನೂ ವಿದೆಗೆ 
ಹೊಂದಿಸಬಹುದು. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ವಿದ್ಯೆಯು ಅವಿದ್ಯಾದಿಗಳನ್ನು ಹಿಂಸಿಸುತ್ತದೆ, ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮ 
ವನ್ನು ಪಡೆಸುತ್ತದೆ (| ೧-೧-೧೫, ೧-೧-೧೭ ಮಂತ್ರಗಳ ಸೂಚನೆ 

ಕ್ವಕ್ಕಿ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ಯೆಗೆ ಉಪನಿಸತ್ತು ಎಂಬ ಹೆಸರು ಒಪ್ಪುವಂತೆ ಅಗ್ನಿವಿದ್ಯೆಗೂ ಆ ಹೆಸರು 
ಒಪ್ಪುತ್ತದೆ; ಏಕೆಂದರೆ ಇದಕ್ಕೂ (.ಗತಿ' .ಅವಸಾದನ' ಎಂದರೆ) ಹೊಂದಿಸುವದು, 7ಡಿಲ 
ಮಾಡುವದು ಎಂಬ (ಸದ?) ಧಾತುವಿನ ಆರ್ಥಗಳು ಹೊಂದುತ್ತವೆ. 


ಳ್ಳ ಉಪನಿಷತ್ತೆಂದರೆ ಎನು ?_ಕಠೋಪನಿಷತ್ಕಿನ ಅನುಬುಧಚತುಷ್ಟಯ 


ಹುಟ್ಟು, ಮುಘ್ಪು- ಮು೦ತಾದ ತೊಂದರೆಗಳ ಸಮೂಹವನ್ನು ಅವಸಾಡನ 
ಮಾಡುವದರಿಂದ ಎಂದರೆ ಸಡಿಲಮಾಡುವದರಿಂದಲೂ ಸದ್‌' ಧಾತುವಿನ ಅರ್ಥದ 
ಸಂಬಂಥವು (ಅಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಗೂ) ಇರುವದರಿಂದ ಅಗ್ದಿ ವಿದ್ಯೆಯು 'ಉಪನಿಷತ್ತು,' 
ವಎನಿಸುವದು, «ಸ ಸರ್ಗಲೋಕವನ್ನು ಪಡೆದವರಾಗಿ 'ಅಿಮ್ಮೃತತ್ವನ ವನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವರು'' (೧-೧-೧೫) ಬ೦ದು ಮುಂತಾಗಿ ಇದನ್ನೂ ಮುಂದೆ ಹೇಳಿರುತ್ತ ದೆ 

(ಆಳ್ಸೇಪು) ಅಧ್ಯಯ ನಮಾಡುವವರು. ಉಪನಿಷತ್ತನ್ನು ಅಧ್ಯಯನ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇವೆ', (ಉಪನಿಷತ್ತನ್ನು) ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತಿ ದ್ಹೇವೆ' ಎ೦ದು ಉಪ 
ನಿಷಶ್ತು ಎ೦ಒ ಶಬ್ದದಿಂದ ಗ್ರ೦ಥವನ ಟ್ಟ ಹೇಳುತ್ತಾರಲ್ಲ? 

(ಐರಿಹಾರ) “ದೇನೂ ತಪ್ಪಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 'ಅವಿದ್ಯೆಯೇ ಮುಂತಾದ 
ಸಂಸಾರಹೇತುಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವದೇ ಮುಂತಾದ. ಸದ್‌ ಧಾತುವಿನ- 
ಅರ್ಥವು ಬರಿಯ ಗ್ರಂಧಕ್ಕೆ ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ, ಮತ್ತು, ವಿದ್ಯೆಗೆ ಹೊಂಡುತ್ತದೆ. 
(ಆದ್ದರಿಂದ ವಿದ್ಯೆಯೇ ನಿಜವಾದ ಉಪನಿಷತ್ತು); (ಆ ವಿದ್ಯೆಗೋಸ್ವರ (ಹುಟ್ಟಿ 
ರುವ) ಗ್ರಂಥವೂ ಆ ೩! ೦ಬ) ಮಾತಿನಿಂದ (ಕರೆಯಲ್ಪಡುವದೆಂಬುದೂ) 
ಯುಕ್ತವಾಗಿದೆ. « ತುಪ್ಪವೇ ಆಯುಸ್ಸು''* ಮುಂತಾದ ಪ್ರಯೋಗ 
ಗಳಂತೆಯೇ (ಇದು), ಅದ್ದರಿಂದ ಉಪನಿಷತ್ತು, ಎ೦ಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ 
ಅರ್ಥವು ಮುಖ್ಯವೃತ್ತಿಯಿಂದ 1: ಒಂದಿರುತ್ತದೆ ಗ್ರಂಥವೆಂಬ ಇರ್ಥವು 
ಗೌಣವೃತ್ತಿಯಿ೦ದ (ಬಂದಿರುತ್ತದೆ), 


ಕಠೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಅನುಬಂಧಚತುಷ್ಟಯ 
ಬಾ ಾರಾವ ಕಷ್ಟ ವಿಫಾವಿ ಜಾನ ಅಸನ ಜಾಸು 

ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಉಪನಿಷತು, ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದಲೇ ವಿದ್ಯೆಗೇ ತಕ್ಕೃವನಾಗಿರುವ ಅಧಿಕಾರಿ ] ಯಾರೆಂಬುದನ್ನೂ 
ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಾಗಿರುವ ಪರಬ್ರಹ್ಮವೇ ಇದಕ್ಕೆ ಅಸಾ 
೩ ಚ್‌ ಹತರ ತ ಬ್ರಹ್ಮಸ್ರಾಫ್ತಿರೂಪವಾದ 


* ತುಪ್ಪವೇ ಆಯುಸ್ಸು' ಎಂದರೆ ತುಪ್ಪ ದಿಂದ ಆಯುಸ್ಸು ಕೆಚ್ಚು ಶರೆದು ಅರ್ಥ, 
ಪ್ರಯೋಗದಲ್ಲಿ ಆಯುಸ್ಸು ಎಂದರೆ ಆಯುಸ್ಸನ್ನುಂಟುಮಾಡುವದು ವಿಂಬರ್ಥವಿರುವಂತೆ 
(ಗ್ರಂಥವು ಉಪನಿಸತ್ತು' ಎಂಬ ಪ್ರಯೋಗದಲ್ಲಿ ಉಪನಿಷತ್ತು ಎಂದರೆ ಉಪನಿಷತ್ರನ್ನುಂಟುಮಾಡು 
ವದು, ಬಂದರೆ ಜ್ಞ್ಯಾನವನ್ನುಂಟುಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದು-- ವಿಂಚೂ ಅರ್ಥ. 
3; ನಿದ್ಯೆಯೆಂಜುದು ಮುಖ್ಯದಾದ ಅರ್ಥ ; ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಉಪಚಾರಕ್ಕೆ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಎಂದು ಕರೆದಿದೆ. ] ವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಆಗುವ ಪ್ರ ಯೋಜನವನ್ನು ಬಯಸಂದವನೇ ಅದಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರಿ. 


ಕಠೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಅನುಬುಧಚತುಷ್ಟಯ- ನಚ ತನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋದದ್ದು ೫% 


ಪೂರ್ಣವಾದ ಸಂಸಾರನಿವೃತ್ತಿಯೇ ಈ ಉಪನಿಷತ್ತಿಗೆ ಪ್ರಯೋಜನವು. 
ವಿದ್ಯೆಗೂ ಇಂಥ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕೂ (ಸಾಧೃಸಾಧನಲಕ್ಷಣವಾದ) ಸಂಬಂಧ 
ವನ್ನೂ ೫ ಕೇಳಿದ೦ತಾಯಿತು. ಆದ್ದರಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅಧಿಕಾರಿ, 
ಆಷಯ, ಪ್ರಯೋಜನ, ಸಂಒಂಧ- ಇವುಗಳನ್ನುಳ್ಳ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಅಂಗೈಯಲ್ಲಿಟ್ಟ 
ನೆಲ್ಲಿಯ 1: ಹಾಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ ತೋರಿಸಿ ಕೊಡುವದಡಿಂದ ಈ ವಳ್ಲಿಗಳಿಗೆ ಅಸಾ 
ಧಾರಣವಾದ ಅಧಿಕಾರಿ, ಏಷಯ, ಪ್ರಯೋಬನ, *ಸಂಬ೦ಧ-- ಇವುಗಳಿಡ್ದಂತಾ 
ಯಿತು, ಸ] ಅದ್ದರಿಂದ ಇವುಗಳನ್ನು ತಿಳಿದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡುತ್ತೇವೆ. 


ಮು ಎಮು ಷು. 


ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ-ಒಂದನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ನಚಿಕೇಶನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋದದ್ದು 
ಸೋವಾನಾನ ನಾ ನಾಡುಮೂಖೂ ಯು 





ಓಂ. ಆಸೆಯಿಂದ ವಾಜಶ್ರವಸನೆಂಬವನು ತನ್ನಡನ್ನೆಲ್ಲ ಜಾನ 
ಮಾಡಿದನಂತೆ. ಅವನಿಗೆ ನಚಿಕೇತಸ್ಸೆಂಬ ಒಬ್ಬ ಷಂಗನಿದ್ದೆನಂತೆ. ॥೧॥ 

ಇಲ್ಲಿ ಕಥೆಯನ್ನು (ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿರುವದು) ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಹೊಗಳುವದಕ್ಕೆ. 
ಆಸೆಯಿಂದ ಎಂದರೆ (ಫಲದ) ಬಯಕೆಯಿಂದ. ಮೂಲದಲ್ಲಿ (ಹ, ವಾ. 
ಎ೦ಬೆರಡೂ ಹಿಂದೆ. ನಡೆದ ವಿಷಯವನ್ನು ನೆನಪ್ರಕೊಡುವ ನಿಪಾತಗಳು. 
ವಾಜ ಬಂದರೆ ಅನ್ನವು ; ಅನ್ನವನ್ನು ಕೊಡುವದೇ ಮು೦ತಾದ ನಿಟುತ್ತದಿಂದ 
ಶೃವ ಎಂದರೆ ಯಶಸ್ಸ ಬಂದಾತನಾದ್ದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ «ವಾಜಶ್ರವಸ್ಸು' 
(ಎಂದು ಹೆಸರು). ಅಧವಾ (ಅವನಿಗೆ ವಾಜಶ್ರವಸ್ಸ್ಸು ಎಂದು) ರೂಢಿಯಿಂದಲೇಕ್ಕೆ 
(ಹೆಸರು ಬಂದಿರಒಹುದು). ಆತನ ಮಗನಿಗೆ ್ಟ/ವಾಜಶ್ರವಸ' ಎಂದು ಹೆಸರು, 
ಆತನು. " ವಿಶ್ವಜಿತ್ರು? ಎಂಬ ಸರ್ವದಕ್ಸಿಣೆಯ ಯಾಗವನ್ನು ನಡೆಸುವ 


೫ ಕರ್ಮದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮ ಪ್ರಾಪ್ತಿ ಯಾಗಲಾರದು, ವಿದೈೆಯಿಂದಲೇ ಆಗುವದು- ಎಂಬುದು 
ಸಂಬಂಧವು. % ಸನೇರಾಗಿ, ಸಂಶಯಾದಿಗಳುಂಟಾಗದ ಹಾಗೆ. 

| ಅಧಿಕಾರಿ ಮುಂತಾದವುಗಳು ನಾಲ್ಕನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ ಅನುಒಂಧಚತುಷ್ಟಯವೊೆದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಯಾವ ಗ್ರ ಂಧಕ್ಕೆ ಅನುಬಂಧವುಂಟೋ ಅದನ್ನು ಮಾತ್ರ ಜನರು ಓದುವರು. 

ಠ್ಞಿ ವಾಜಶ್ರವಸ್ಸು-. ಎಂಬ ಹೆಸರು ಅವಯವಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಬಂದಿರದೆ ಅವನಿಗೆ 
ಇಟ್ಟ ಸಂಕೇತನಾಮವಾಗಿದ್ದರೂ ಇರಬಹುದು. 


೬ ನಚಿಕೇತನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋದದ್ದು (ಅ.೧ವ ೧ 


ನಾದನಂತೆ; ಆತನು ೮ ಯಜಚ್ಚದಲ್ಲಿ ಅದರ ಘಟದ ಬಹುಕೆಯಿಂದ * ತನ್ನ 
ಎಲ್ಲಾ ಧನವನ್ನೂ ದಾನಮಾಡಿದನು. ಆ ಯೆ.ಒವತಾನನಿಗೆ 1 ನಚಿಕೇತನೆಂಒ 
ಮಗನಿದ್ಧನಂತೆ, 

ದಕ್ಷಿಣೆಗಳನ್ನು ಕೊಡುವದಕ್ಕೆ ಒಯು ಫತ್ರಿರುವಾಗ ಚಿಕ್ಕನ 
ನಾಗಿರುವ ಅವನಿಗೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಬಂದು ಸೇರಿತು. ಅವನನು ಯೋಚಿಸಿದ 
ನೇನೆಂದರೆ:_ ॥೨॥ 

«« ನೀರುಕುಡಿದವುಗಳಾಗಿಯೂ ಹುಲ್ಲುಮೇದವುಗಳಾಗಿಯೂ ಹಾಲು 
ಕರೆದವುಗಳಾಗಿಯೂ ಇಂದ್ರಿಯಶಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದವುಗಳಾಗಿಯೂ (ಇರುವ 
ಇಂಥ ಹಸುಗಳನ್ನು) ಕೊಡುನಾತನು « ಅನಂದ? ಎಂಬ ಲೋಕ 
ಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. 3? ॥ ೩ 

ಚಿಕ್ಕವನಾದ ಎ೦ದರೆ ಇನ್ನೂ ಹುಡುಗತನದಕ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದು, ಹಡಿ 
ಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಬಂದಿಲ್ಲದೆ. ಇದ್ದ, ಆ ನಚಿರ್ಕೆತನೆಂಒ ಬಾಲಕನಿಗೆ 
)ದ್ದೆಯ 2 ಎ೦ದರೆ ತನ್ನ ತಂದೆಗೆ ಒಳ್ಳೆ ಯದಾಗಲೆಂಬ ಬಸ. ಕೆಯಿ೦ದಾದ ಆಸ್ತಿಕ್ಸ 
ುದ್ದಿಯ ರು ಒಂದು ಸೇರಿತು: ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ (ಬಂದಿತು)? ಎಂದರೆ ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ: ಬುತ್ತಿಕೃರುಗಳಿಗೂ[, ಸದಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವವರಿಗಣಕ್ಕಿ ದಕ್ಷಿಣೆಗಳನ್ನು 
ಒಯರ್ಯುತಿ ತ್ತಿರುವಾಗ ದಕ್ಷಿಣೆಗಾ: ಗೋವುಗಳನ್ನು ಕೊಹುವದಕ್ಕೆಂದು ಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ ಒಯ್ಯ್ಯುತ್ತಿ ಚಾ ವಾಸ ಆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ನಜಿಕೇತಸ 
(ಹೀಗೆಂದು) ಯೋಜಿಸಿಕೊಂಡನು 

ಹೇಗೆ (ಯೋಚಿಸಿಕೊಂಡನು)? ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, :ನೀರುಕುಡಿದಿರು 
ವವುಗಳಾಗಿಯೂ ' ಮುಂತಾದವು ದಕ್ಷಿಣೆಗಾಗಿ ಒಯ್ಯುತ್ತಿದ್ದ ಗೋವು 
ಗಳ ಏಶೇಷಣಗಳು. ನೀರನ್ನು ಆಗಲೆ ಕುಡಿದದ್ದು ಆಗಿಬಿಟ್ಟಿದೆ, ಹುಲ್ಲನ್ನು 
ತಿಂದದ್ದು ಆಗಲೇ ಆ/) ಬಿಟ್ಟಿದೆ, ಹಾಲನ್ನು ಕರೆದದ್ದೂ ಆಗಿಬಟ್ಟಿದೆ, ಇಂದ್ರಿಯ 
ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲ, ಎಂದರೆ ಇನ್ನು ಕರುಹಾಕಲಾರದಷ್ಟು ಮದಿಯಾಗಿವೆ-. 
ಅಂತೂ ನಿಷ್ಠಲವಾದ ಹಸುಗಳು ಏವಂದರ್ಧ. ಸ ಗೋವುಗಳನ್ನು 
ದಕ್ಷಿಣೆಗೆಂದು. ಯಾವ ಯಜಮಾನನು ಯತ್ತಿಕ್ಕರುಗಳಿಗೆ ಕೊಡುತ್ತಾನೋ 
ಆತನು "ಅನಂದ ' ಎಂಬ- ಎ೦ದರೆ ಅನಾನಂದವಾದ- ಸ.ಖವಿಲ್ಲದ ಲೋಕ 
ಗಳನ ಸ ಪಡೆಯುವನು, 


ಹ ಇದನ್ನು (ಯಾಗಮಾಡಿದನು' ಎ ಎಂಬ ಕ್ರ ಯೆಗೂ. ಅನ್ವ _ಯಸಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. 

ಸ್ಛಿ ಯಜ್ಞಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಆ ವಾಜಶ್ರವಸನಗೆ. 

1% ಯಾಗದಲ್ಲಿ ಯಜಮಾನನಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವವರು. 

| ಯಜ್ಞವು ನಡೆಯುತ್ತಿರುವಾಗ ಅದನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾ, ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತಿರುವ ವಿದ್ವಾಂಸರು. 


ತ್ನ 


ಆ 


[ಿ 


ಆ 





ಮಂ. ೧-೫] ನಚಿಕೇತನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋದದ್ದು ೩ 


ಅನನು ತನ್ನ ತಂದೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದೇನೆಂದರೆ: «« ತಂದೆಯೆ, ನನ್ನನ್ನು 
ಯಾರಿಗೆ ಕೊಡುವೆ??? ಹೀಗೆಂದು ಎರಡನೆಯ ಸಲವೂ ಮೂರ 
ನೆಯ ಸಲವೂ ಕೇಳಿದನು. ಅನನಿಗೆ (ಆತನು) ಹೇಳಿದ್ದೇನೆಂದರೆ: 
4 ಮೃತ್ಯುನಿಗೆ ನಿನ್ನನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇನೆ ?? ॥೪॥ 

ಹೀಗೆ ಯಜ್ಞವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗದೆ. ಇರುವ ನಿಮಿತ್ತದಿಂದ ತಂದೆಗೆ 
ಆನಿಷ್ಟವಾದ ಫಲವನ್ನು ಮಗನಾದ ನಂನು ಸಿವಾರಿಸಬೇಕು- ಎಂದು ತನ್ಭ 
ನಾದರೂ ಕೊಟ್ಟು ಯಜ್ಲವನ್ನು ಪರಿಪೂರ್ತಿಗೊಳಿಸೋಣವೆಂದು ಯೋಚಿಸಿ 


ತಂದೆಯ ಬಳಿಗೆ ಒ೦ದು (ಆ) ತಂದೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಹೇಳಿದನೇನೆಂದರೆ-  ಎಲ್ಫೈ 


ತಂದೆಯೆ, ಯಾವ ಖಯುತ್ನಿಒನಿಗೆ ದಕ್ಷ್ಮಿಣೆಗಾಗಿ ನನ್ಫನ್ನು ಸೂೊಡುತ್ತೀಯೆ?'' 
ಹೀಗೆನಲು ತಂದೆಯು ಉಪೇಶಕ್ಟೈಮಾಡಿದನು; (ಆ) ಮೇಲೆಯೂ ಎರಡ 
ನೆಮ ಸಲವೂ ಮೂರನೆಯ ಸಲವೂ ನನ್ನನ್ನು ಯೂಂಗೆ ಕೊಡುವೆ? ನನ್ನನ್ನು 
ಯೂರಿಗೆ ಕೊಡುವೆ ?'' ಎ೦ದು (ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ) ಕೇಳಿದನು. ತಂದೆಯು ಇವನು 
ಹುಡುಗನಾಗಿಲ್ಲ, ಎಂದ. ಸಿಟ್ಟಾಗಿ ಆ ಪುತ್ರನನ್ನು ಕುರಿತು «« ನಿನ್ನನ್ನು 
ಮೃತ್ಯುವಿಗೆ ಇ೦ದರೆ ಏವಸ್ತಂತನ ಮಗನಾದ ಯಮನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿರುತ್ತೇನೆ ಸ 
ಆ೦ದನು, 

(ನಜಿಕೇತಸ್ಸು ಯೋಚಿಸಿದ್ದೇನೆಂದರೆ.) ಬಹುಜನರಲ್ಲಿ (ನಾನು 
ಮೊದಲನೆಯನನಾಗಿ ಹೋಗುವೆನು, ಬಹುಜನರಲ್ಲಿ ನಾನು ನಡುನೆ 
ಯವನಾಗಿ ಹೋಗುವೆನು; ನನ್ನಿಂದ ಈಗ (ಆತನು) ಮಾಡಬೇಕಾಗಿ 
ರುವ ಯಮನ ಕರ್ತವ್ಯವೇನಿದ್ದೀತು? ॥ ೫॥ 

ಹೀಗೆ ಹೇಳಲು ಆ ಮಗನು ಏಕಾಂಶದಲ್ಲಿ (ತನ್ಪಲ್ಲಿ ತಾನು) ದುಃಖ 
ಪಡುತ್ತಿದ್ದನು. ಹೇಗೆಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬಹುಜನ ಶಿಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಅಧವಾ 
ಮಕ್ಳುಳಲ್ಲಿ (ನಾನು) ಮೊದಲನೆ ಯವನಾಗಿಯೇೋೇ ಹೋಗುವೆನು, ಮುಖ್ಯವಾದ 
ಶಿಷ್ಟವೃತ್ತಿಯೇ ಮುಂತಾದ (ಗುಣದಿಂದಲೇ) ನಡೆದು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇನೆ 
ಎಂದರ್ಧ ನಡುತರದ ಒಹ.ಒನಗಳಲ್ಲಿ ನಸು ಸಡುತರದವನಾಗಿಯೇ ನಡೆದು 
ತೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವೆನು, ಅಧಮುವೃತ್ತಿಯಿಂದ (ನಾನು) ಯಾವಾಗಲೂ (ನಡೆದ 2 


೬ 


ಛಿ 
ಇ 


ಓ 


೮ 


೧ 


ತೊಂಡಿಲು) ಹೀಗಿದ್ದರೂ. ಇಂಥ ಗಳಣವುಳ್ಳ ಪುತ್ರನಾದರೂ ನ್ನನ್ನು ಮೃತ್ಯು 





೫. ಎ.ಗುರುವಿನ ಮನೋವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಅರಿತು ನಡೆಯವದು ಉತ್ತಮಶಿಷ್ಕನ ಸ್ವಭಾವವು; 
ಹೇಳಿದುತೆ.. ನಡೆಯುವದು ಮಧ್ಯಮಶಿಷ್ಠನ ಸ್ವಭಾವವು : ಹೇಳಿದರೂ ನಡೆಯದಿರುವದು ಅಧ 
ಮನ ಲಕ್ಷಣವು ನಾನು ಕೈಲಾದ ಮಟ್ಟಿಗೂ ಉತ್ತಮಶಿಷ್ಕನಾಗಿ, ಮಧ್ಯಮತರಗತಿಯ ಶಿಷ್ಕರ 
ಗುಂಪನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಬಿಡದೆ ನಡೆದುಳೊಳ್ಳುತ್ತೇನಲ್ಲ, ಯಾವಾಗ್ಲೂ ಇವನ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿಸಿ 
ದವನಲ್ಲವಲ್ಲ ' ಹೀಗಿದ್ದರೂ ತಂದೆಯು ಈ ರೀತಿ ನುಡಿದಿದ್ದೇಕಿರಬಹುದು?'' ಎಂದು ಭಾವ, 


೮ ನಚಿಕೇತನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋದದ್ದು [ಅ.೧ವ. ೧ 


ವಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿರುತ್ತೆ ೇನೆ೦ದು ಶಂಡೆ ಹೇಳಿರುವನಲ್ಲ ! ನನ್ನ ನ್ನ್ಪು ಯಮನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು 
ಈಗ (ನಮ್ಮ ತಂದೆಯು) ಮಾಡಬೇಕಾಗಿರುವ ಯನುನ. ಕರ್ತವ್ಯವು ಎಂದರೆ 
(ಯಮನಿಂದಾಗಬೇಕಾದ) ಪ್ರಯೋಜನವ್ರ ಏನಿರಬಹುದು? * ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಪ್ರಯೋಜನವನ್ನು ಅಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡದೆಯೇ ಸಿಟ್ಟಿನಿಂದ(ಲೇ) ತಂದೆಯು (ಹೀಗೆಂದು) 
ನುಡಿದಿರಬೇಕು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಆ ತಂದೆಯ ಮಾತು ಸುಳ್ಳಾ ,/ಗಬಾರದು. 
ಹೀಗೆಂದು ಯೋಚಿಸಿಕೊಂಡು ಅಯ್ಯೋ ! ಏನೋ "ಳಿ ಬಿಟ್ಟೆನ ನ '' 
ಎ೦ದು ಪೇಚಾಡುತ್ತಿದ್ದ ತಂದೆ'ನನ್ನು ಕುರಿತು ದುಃಖದಿಂದ ತ 
ಪೂರ್ಪಿಕರು ಹೇಗೆ (ಇದ್ದರೆಂ ಬುದನ್ನು ಸ) ನೋಡು; ಮತ್ತು ಉಳಿ 
ದನರು ಹೇಗಿರುತ್ತಾರೆಂಬುದನ್ನು ನೋಡು. ಮನುಷ್ಯನು ಸಸ್ಯದ ಹಾಗೆ 
ಪಕ್ಕನಾಗುತ್ತಿರುವನು, ಸಸ್ಯದ ಹಾಗೆ ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟುತ್ತೆರುವನು. || ೬ | 
ಪೂರ್ವಿಕರಾದ ನಿನ್ನ್ನ ತಂಡೆ, ಅಜ್ಬ- ಮುಂತಾದವರು ಯಾವ ರೀತಿಯಿ೦ದ 
ಬಾಳಿದರೆಂಬುದನ್ನು ಒಬ್ಬೊಬ್ಬರನ್ನಾಗಿ ನೋಡಿ ಆಲೋಚಿಸಿಕೋ. ಅವರನ್ನು 
ನೋಡಿ (ನೀನೂ) ಅವರ ಆಚಾರವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವದು ಒಳ್ಳೆಯದು. ಮತ್ತು 
ಅನ್ನೂ ಉಳಿದವರು ಎಂದರೆ ಈಗ ಇರುವ ಸಜ್ಜನರು ಹೇಗೆ ಇರುವರೋ 
ಅನರನ್ನೂ ನೋಡಿ. ಯೋಚಿಸ (ಓ೦ದಿನವರಾಗಲ್ಬ. . ಈಗಿನವರಾಗಲಿ,) 
ಅನರಲ್ಲಿ ಜ| ಜರಲೂ ಇಲ್ಲ, ಇರುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಸುಳ್ಳಾಡುವದು ದುರ್ಜನರ ಸ್ವಭಾವವು. (ಹೀಗೆ) ಸುಳ್ಮಾಡಿ 
ಯಾದರೂ ಯಾವನೂ ಮುಪ್ಪುವುರಣಗಳಿಲ್ಲದವನಾಗಲಾರನು ; ಏಕೆಂದರೆ 
ಮನುಷ್ಯನು ಸಸ್ಯದ ಹಾಗೆ ಪಕ್ವವಾಗಿ ಸಾಯುತ್ತಿರುತ್ತಾನೈೆ; ಸಜ್ಜು ಸಸ್ಯ 
ದಂತೆಯೇ ಮತ್ತೆ ೨ ಹೆಟ್ಟಿ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ; ಹೀಗೆ ಜೀವಲೋಕವೇ 
ಸಿತ್ಯವಾಗಿರ.ವ್ಲ ಸುಳ್ಳಾ 'ಡಿದ್ದರಂದ ಏನು ಪ್ರಯೋಜನ? ನಿನ್ನ ಸತ್ಯವೊಂದನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊ, ನನ್ನನ್ನು ಯಮನನ್ಲಿಗೆ ಕಳುಹಿಸಿಕೊಡು- ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ಹೀಗೆನ್ನ ತಂದೆಯು ತನ್ನ ಸತ್ಯವನ್ನು (ರಕ್ಷಿ ಸುವದಕ್ಕೆಂದು ಮಗ 
ನನ್ನು) ಕಳುಹಿಸಿಕೊಟ್ಟನು. (ಆ ನಚಿಕೇತನು) ಯಮನ ಮನೆಗೆ ಹೋಗಿ, 
ಯಮನು ಎಲ್ಲಿಯೋ ಹೊರಗೆ ಹೋಗಿರುವಲ್ಲಿ ಮೂರು ರಾತ್ರೆಗಳು ಇರುತ್ತಿ 
ದ್ವನು, ಹೊರಗೆ ತೋಗಿದ್ದು ಒಂದ ಯಮನನ್ನು ಕುರಿತು ಅವನ ಅಮಾತ್ಯರೋ 
ಹೆಂಡತಿಯೋ ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದರು:-- 
«4 ವೈಶ್ವಾನರನೇ 'ಅಕಿಥಿಯಾಡ ಚ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿ ಮನೆಯನ್ನು 
ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆತನಿಗೆ ಈ ಶಾಂತಿಯನ್ನು" ಮಾಡುವರು. ಎಲೈ 
ಷ್ಜೈ ವಸ್ತತನೆ, ಉದಕವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಬಾ. ?' ॥ ೭ 1 


4 ಯಮನಿಗೆ ಇಂಥ ದಾನವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕೆಂಬ ವಿಧಿಯೇನೂ ಇಲ್ಲವಲ್ಲ? ಎಂದು ಭಾನ 





ಮಂ. ೫.೮] ನಚಿಕೇತನು ಯಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋದೆದ್ದು ೯ 


ವೈಶ್ವಾನರನು ಎಂದರೆ ಸಾಕ್ಟ್ದಾ ದಗ್ನಿಯೇ ಅತಿಥಿಯಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿ 
ಮನೆಯನ್ನು ಸುಡುವವನಂತೆ ಪ್ರವೇಶಿಸುತ್ತಾನೆ, ಆ ಅಗ್ನಿಯ ತಾಪವನ್ನು 
ತಮನಮಾಡುವರೋ ಬಏಒಂತೆ ತಿಳಿದವರು ಅತಿಥಿಗೆ ಪಾದ್ಯ, ಆಸನ- ಮುಂತಾ 
ಸ್ರ `ಜಕೊಡುವದೆಂಒ ಈ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಮಾಡುವರು. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಲೈ 
ವೈವಸ್ತೃತನೆ ಈ ನಚಿಕೇತಸ್ಸಿಗೆ ಕಾಲುತೊಳೆದುಕೊಳ್ಳುವಡಕ್ಕಾಗಿ ನೀರನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಬಾ. 

ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ (ಹೀಗೆ ಸತ್ಯ್ಯ್ವಾರ) ಮಾಡದೆ ಇದ್ದರೆ ಪ್ರತ್ಯವಾಯವನ್ನು ಶ್ರುತಿ 
ಯಲ್ಲ ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ: 

ಆಶೆ ಪ್ರತೀಸ್ಸೆ- ಇವುಗಳನ್ನೂ ಸಿಕ್ಕಿರುವದನ್ನೂ ಸೂನೃತವನ್ನೂ 
ಇಷ್ಟಾಪೂರ್ತಗಳನ್ನೂ ಪುತ್ರಪಶುಗಳನ್ನೂ. ಯಾವ ಅಲ್ಪ್ಬಖುದ್ಧಿಯ 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ರಾಹ್ಮಣನು ಊಜಟವಿಲ್ಲದೆ ನಾಸಮಾಡುವನೋ ಆ ಪುರು 
ಷನ- ಈ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ (ಅತಿಥಿಯು) ನಶಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. |॥೮॥ 

ಆಶಾಪೃತೀಸ್ಸೆ ಗಳನ್ನು ತನಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದೆ ಇದ್ದರೂ ಪದಾರ್ಥಗಳು ಸಿಕ್ಕ 
ಬೇಕೆಂಬ ಬಯಕೆಗೆ ಲಶೆಯೆಂದು ಹೆಸರು; ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಇಂಧ ಪದಾರ್ಥವ್ರ ಬರ 
ಬೇಕೆಂಬ ನಿರೀಕ್ಸೈೆಯೇ ಪ್ರತೀಕ್ಸೈೆ- ಈ ಎರಡನ್ನೂ, ಅವುಗಳು ಸಿಕ್ಕಿದ್ದರಿಂದ ಆದ 
ಫಲವನ್ನೂ, ಸೂನೃತವನ್ನೂ ಎ೦ದರೆ ಪ್ರಿಯವಾದ ವಾಕ್ಕಿನಿಂದಪಡೆದ ಫಲ 
ವನ್ನೂ, ಇಷ್ಟಾ ಪೂರ್ತಗಳನ್ಫೂ ಇಷ್ಟವೆ೦ಂದರೆ ಯಾಗವು; ಪೂರ್ತವೆಂದರೆ 
ತೋಟವೇ ಮುಂತಾದದ್ದನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವದು-. ಈ ಕರ್ಮಫಲನನ್ನೂ ಪುತ್ರನ 
ಶುಗಳನ್ನೂ ಎ೦ದರೆ ಮಕ್ಕುಳನ್ನೂ ದನಕರುಗಳನ್ನೂ ಪ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ (ಅತಿ 
ಧಿಯು) ವಶಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ, ಎಂದರೆ ನಾಶಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಅಭಿ 
ಪಾಯ, ಅಲ್ಬಬುದ್ದಿಯಾದ ಯಾವ ಪುರುಷನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಊಟಮಾಡದೆ 
` ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಇರುತ್ತಿರುವನೋ (ಅವನ ಅಶೆಯೆ ವುುಂತಾದವುಗಳೆಲ್ಲವೂ ನಾಶ 
ವಾಗುತ್ತವೆ) ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ಅವಸ್ಸೆಯಲ್ಲದ್ದರೂ ಅತಿಥಿಯನ್ನು ಉಪೇಕ್ಸೆ 
ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ ಎಂದರ್ಥ. 


ಸಾ ಇ 
ಓಟ್ರಿ 
ಕ್‌ 


ನಚಿಕೇತನಿಗೆ ಯಮನು ಕೊಟ್ಟಿ ವರಗಳು 
ಸಸಸಮ 7 ಭಜಿಸು 
ಎಲೈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆ, ಅತಿಥಿಯೂ ನಮಸ್ಕಾರಾರ್ಹತೂ ಆದ 
(ನೀನು) - ಮೂರು ರಾತ್ರೆಗಳು ಊಟಮಾಡದೆ ನನ್ನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದು 
ಕೊಂಡಿರುವೆಯಷ್ಟೆ; ಆದ್ದೆರಿಂದ ಎಲೈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆ, ನಮಸ್ಕಾರವಿರಲಿ, 
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೧೦ ನಚಿಕೇತನಿಗೆ ಯಮನು ಕೊಟ್ಟ ವರಗಳು-ಮೊದಲನೆಯ ವರ” ತಂದೆಯ ಪ್ರ ಸನ್ನತೆ[ಅ ೧ವ.೧ 


ಅದರಿಂದ ನನಗೆ ಸ್ವಸ್ತಿಯಾಗಲಿ. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಮೂರು ವರಗಳನ್ನು 


ಸಕೇಳಿಕೊ. | ೯॥ 
ಹೀಗೆಂದು. ಹೇಳಲು ಮೃತ್ಯುವು ನಚಿಕೇಶಸ್ಸಿನ ಒಳಗೆ ಬ೦ದು ಪೂಜಿ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಇಂತೆಂದನು «(ಎಲೈ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆ, ಅತಿಥಿಯೂ ನಮ 


ಸ್ವರಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಧನೂ ಆಗಿರುವ ನೀನು ಮೂರು ರಾತ್ರೆಗಳು ನನ್ನ ಮನೆಯ; 
ಊಟಮೂಡಡದೆ ಇದೆ ಯಷ್ಟೆ, ಅದ್ದರಿಂದ ನಿನಗೆ ನಮ ಸ್ಥ್ಯಾರವಿರಳಿಿ, ಅದರಿಂದ, 
ಎ೦ದರೆ ನೀನು ಊಟ ಇತತ ನನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ವಾಸವಿದ್ದದ್ದರಿಂದಾಗಿರುವ 
ದೋಷದಿಂದ, ಅದು ಸಸಿಗೆ ತಗಲದಂತೆ ಪರಿಹಾರವಾಗಿ, ನನಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಿ, 
ಎಂದರೆ ವು೦ಗಳವಾಗಲಿ ಸಿನ್ಮ ಅನುಗೃಹದಿಂದಲೇ ನನಗೆ ಎಲ್ಲಾ ಮಂಗಳವೂ 
ಆದೀತಾದರೂ ನೀನು ಅಧಿಕವಾಗಿ ಪ್ರಸಸ್ಮನಾಗಲೆಂದು, ನೀನು ಅನುಕ 
ಇಲ್ಲಿದ್ದ ಒಂದೊಂದು ರಾತ್ರಿಗೂ ( ಒಂದೊಂದರಂತೆ) ಮೂರು ವರಗಳನ್ನು 
(ಕೊಡುತ್ತೇನೆ) ; ನನ್ನಿಂದ ನಿನಗೆ ಬೇಕಾದ ವೂರು ವರಗಳನ್ನು ಕೇಳಿಕೊ, '' 


ಒಟ 


ಮೊದಲನೆಯ ವರ ಶ 


() 
೯ 
ಲ್ಲ 
ಸ 
ಲಂಗ 
ಛಿ 
(2 





ಎಲೈ ಮೃತ್ಯುವೆ, ಗೌತಮನು ನನ್ನ ನಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಿಟ್ಟುಬಿಟ್ಟು 
ಶಾಂತಸಂಕಲ್ಪನಾಗಿಂಯೂ ಒಳೆಯ ಮನಸ್ಸುಳ್ಳೆ ವನಾಗಿಯೂ ಆಗು 
ವಂತೆಯೂ ನೀನು ನನ್ನನ್ನು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಕಳುಹಿಸಿದರೆ ಗುರುತುಹಿಡಿದು 
ಮಾತಾಡಿಸುವಂತೆಯೂ ಆಗಲಿ. ಮೂರು ವರಗಳಲ್ಲಿ ನಾನು 


ಕೇಳುವದು ಇದೇ ಒಂದನೆಯದು. |॥೧೦॥ 
ಆಗೆ ನಚಿಕೇತನು 7 ದಾ 4 ಟಲೈ ಮೃತ್ಚುವೆ, (ನೀನು) ವರ 
ಗಳನ್ನು ಕೊಡಬೇಕೆಂದಿದ್ದರೆ, ಫು ತಂದೆಯಾದ ಗೌತಮನು "ಯಮನ ಹತ್ತಿ 


ರಕ್ಕೆ ಹೋ? ನನ್ನ ಮಗನು ಏನು ಮಾಡುವನೋ' ಎಂದು ನನ್ನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ತರದಂತೆ ಶಾಂತಸ ೦ಕಲ್ಪನಾಗಿಯೂ, ಒಳ್ಳೆಯ ಮಧ 
ಸ್ಫುಳ್ಳೆವನಾಗಿಯೂ ಎ೦ದರೆ ಪೃಸನ್ನ ವಾದ ಚ ನ್ಸಳ್ಳವರ್ನಾಗಿಯೂ ಆಗು 
ವಂತೆಯೂ ಸಿಟ್ಟು ಬಿಟ್ಟು ನನ್ನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ರೋಸವಿಲ್ಲದೆ ಇರುವಂತೆಯೂ 
ಸೀನು ಬಟ್ಟು ಮನಗೆ ಕಳುಹಿಸಿದ ಮೋಲೆ (ಅದೇ ನ ನನ್ನ ವುಗನೇ ಒಂದಿರುವನ್ನ' 
ಬ೦ದು ನನ್ನನ್ನು ಗುರುತುಹಿಡಿದು ಸ ಆಗಲಿ. ಈ 
ಪ್ರಯೋಜನವೇ ಮೂರು ಎಐರಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದು, ತಂದೆಯನ್ನು ಸಂತೋಷ 


ಗೊಳಿಸ) ವದೆಂಒ ಇದನ್ನೇ ನಾನು ಕೇಳಿಕೊಳ ತ್ತೇನೆ, 


ಮಂ. ೯-೧೨] ಮೊದಲನೆಯ ವರ` ತಂದೆಯ. ಪ್ರಸನ್ನ ತೆ_ಎರಡನೆಯ ವರ. ಅಗ್ನಿವಿದ್ಯೆ ೧೧ 


ಔದ್ಮಾಲಕಿಯಾದ ಆರುಣೆಯು ನನ್ನಿಂದ ಅನುಜ್ಞಾತನಾಗಿ 
ಮೊದಲಿನಂತೆಯೇ ನಿನ್ನನ್ನು ಗುರುತುಹಿಡಿಯುವನು, ರಾತ್ರಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಸುಖವಾಗಿ ನಿದ್ರಿಸುವನು ; ಮೃತ್ಕುಮುಖದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಯಾದ 
ನಿನ್ನನ್ನು ಸಿಟ್ಟಲ್ಲದೆಯೇ ಕಾಣುವನು. |॥೧೧॥ 

ಮೃತ್ಯು ಹೇಳಿದನೇನೆಂದರೆ :-- ನಿನ್ನಲ್ಲ ಸಿನ್ನ ತಂದೆಯ ಬುದ್ಧಿಯು 
ಮೂದಲು ಹೇಗೆ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿ ಇದ್ದಿತೋ ಹಾಗೆಯೇ (ಇನ್ನು ವುಂದೆಯೂ 
ಇರುವದು) ನಿನ್ಫ ತಂದೆಯು ನಿನ್ನ ಗುರುತುಹಿಡಿದುಕೊ೦ಡು (ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆಯೂ) ಪ್ರೀತಿಯುಕ್ಕನಾ ಯೇ ಇರುವನು. ಔದ್ವಾಲಕಿ* ಬಂದರೆ, 
ಉದ್ಮಾಲತನೇ; ಅರುಣನ ಮಗನಾದ್ದರಿಂದ ಇವನಿಗೆ ಅರುಣಿಯೆಂದು ಹೆಸರು. 
ಅಧವಾ ಅವನು ಇಬ್ಬರಿಗೂ] ಮಗನಾ? ಹುದು, (ಅದ್ದರಿಂದ ಓದ್ದಾಲಕಿ 
ಆರುಣಿ ಎಂಬ ಎರಡು. ಹೆಸರುಗಳಿವ) ನನ್ಸಿ೦ದ ಬಡಲ್ಪ್ಬಟ್ಚು [ವ್ರಸೃಷ್ಟಃ] 
ಎ೦ದರೆ ನನ್ನ ಅನುಜ್ಞೆಯುಳ್ಳ ವನಾಗಿ (ಎ೦ದರ್ಧ.) ಮಗನಾದ ನೀನು ಉಳಿದ 
ರಾತ್ರಿಗಳಲ್ಲಯೂ ಸುಖವಾ,ಸ ಪ್ರಸನ್ನಮ ನಸ್ಸಿನಿ೦ದ ಸಿದ್ರಿಸುವನು, ಮೃತ್ಯು 
ವಿನ ಮುಖದಿಂದ ಎ೦ದರೆ ಮೃತ್ತುಬಿನ ದೃಷ್ಟಿಯ೦ದ ಮಗನಾದ ನೀನು ಬಿಡು 
ಗಡೆಯಾದದ ನ್ನು ಕಂಡು, ಸಿಟ್ಟಿಲ್ಲದವನೂ] ಆಗುವನ್ನು 


ಎರಡನೆಯ ವರ; ಅಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆ 





ಸ್ವರ್ಗಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪವೂ ಭಯವಿರುವದಿಲ್ಲ, ಅಲ್ಲಿ ನೀನೂ: 
(ಕೈಮಾಡು)ವದಿಲ್ಲ, ಮುಷ್ಪಿಗೂ (ಜನರು) ಹೆದರುವದಿಲ್ಲ. (ಜೀವನು) 
ಹಸಿವು, ಬಾಯಾರಿಕೆ. ಈ ಎರಡನ್ನೂ ದಾಟ ಶೋಕವನ್ನು ಅತಿಕ್ರಮಿಸಿದ 
ವನಾಗಿ ಸ್ವರ್ಗಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಂತೋಷಹಡುತ್ತಾನೆ. ॥ ೧೨ ॥ 
ನಚಿಕೇತಸ್ಸ್ಸು ಹೇಳಿದನೇನೆಂದರೆ:-- ಸ್ವರ್ಗಲೋಕದಲ್ಲಿ ರೋಗವೆ ಮು೦ 
ತಾದ ಕಾರಣದಿಂದಾದ ಭಖೆವ್ರ ಒಂದಿಷ್ಟೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಫೈ ಮೃತ್ಯುವೆ, 


ಸ ಉದ್ದಾಲಕ ಏನ ಔದ್ದಾಲಕಿಃ. ಎಂದು ಸ್ವಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ತದ್ದಿತಪ್ರತ್ಯಯವು ಬಂದಿದೆ 
ಎಂದು ಭಾವ. 
1. ಒಬ್ಬನಿಗೆ ಹೊಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗನು, ಇನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ ವಾತಿನ ಪ್ರಕಾರ ದತ್ತಪುತ್ರ 


ನಾದವನ್ನು, ಇಂಥವನಿಗೆ ದ್ವಾ ನಮುಷಾ ಯಣನೆಂದು ಹೆಸರು ಇವನಿಗೆ ವಿರಡು ಗೊತ ಗಳೂ 
ಸೇರಿರುತ್ತವೆ. 


1 (ಹುಡುಗನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದನಲ್ಲ !' ಎಂದು ಸಿಟ್ಟುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆಯೂ ಇರುವನು. 


೧೨ ವರಡಸನೆಯ ವರ; ಅಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆ (ಅ ೧ ವಣ 


ನೀನೂ ಅಲ್ಲಿ ತಟ್ಟಿನೆ ಜನರ ಮೇಲೆ ಕೈಮಾಡುವದಿಲ್ಲ; ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿನ ಹಾಗೆ ಜನರು ಮುವ್ದಿನಿಂದ ಕೂಡೆ ನಿನಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಹೆದರುವದ್ದಿ್ಲ್ಲ. ಮತ್ತು 
(ಜೀವನು) ಹಸಿವ್ರ, ಬಾಯಾರಕೆ- ಈ ಎರಡನ್ನೂ ದಾಟಿ, ತೋಕವನ್ನು ಅತಿ 
ಕ್ರವಿಸಿದವನಾಗಿ ಎಂದರೆ ಮನಸ್ಸಿನ ಗು3ಖದಿಂದಲೂ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗಿ ಆ ದಿವ್ಗ 
ವಾದ ಸ್ವರ್ಗಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹರ್ಷದಿಂದಿರುತ್ತಾ 

ಎಲ್ಫೆ ಮ್ಳ ತು ವೈ ಆ ನೀನು ಸ್ವರ್ಗ್ಯವಾದ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಓದಿ ತಿಳಿ 
ದಿನ್ಹೀಯಿ.* ಶ್ರದ್ಧೆಯುಳ್ಳ ನನಗೆ ಅದನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡು. ಸ್ವರ್ಗ 
ಲೋಕವನ್ನು ಹೊಂದಿದವರು ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರ(ಲ್ಲನೆ?) 
ಇದನ್ನು ಎರಡನೆಯ ವರದಿಂದ ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. ॥ ೧೩ ॥ 

ಇಂಧ ಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವ ಸ್ವರ್ಗಲೋಕವನ್ನು ಹೊಂದ. ವದಕ್ಕೆ 
ಸಾಧನವಾಗಿರುವ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು, ಎಲೈ ಮೃತ್ತುವೆ, ಆ ನೀನು ಓದಿ ತಿಳಿದಿರುವೆ, 
ಒಲ್ಲೆ ಎಂದರ್ಥ. ಹೀಗಿರುವದಂಂದ ೫ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಯಿಂದ ಸೃರ್ಗವನ್ನು ಬಯಸಿರುವ 
ನನಗೆ ಅದನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡು. ಯಾ ಅಗ್ನಿಯ ಸ್ಟ ಉಪಾಸನೆಮಾಡುವದರಿಂದ 
ಸ್ವರ್ಗಲೋಕವನ್ನು ಹೊಂದಿದ ಯಾಒಕರು ಅಮೃತಕ್ತವನ್ನು ಎ೦ದರೆ ಸಾನಿಲ್ಲದ 
ದೇವತ್ವವನ್ನು ಹೂಂದುವರೋ ಅಂಧ ಅಗ್ನಿಯ ವಿ ನಿದ್ದೆ ಯನ್ನು ಎರಡನೆಯ ವರ 
ದಿಂದ ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 

ಎಲೈ ನಚಿಕೇತನೆ, ಸ್ವರ್ಗ್ಯವಾದ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ತಿಳಿದವನಾಗಿ ನಿನಗೆ 
ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತೆ ನೈ, ಅವನ್ನು ನಸ್ನಿ ಂದ ತಿಳಿದುಕೊ. ಈ (ಅಗ್ನಿಯು) 
ಅನಂತನಾದ ಲೋಕನನ್ನು ಸಡೆಯಿಸುವಡಾಗಿಯೂ ಮತ್ತು ಪ್ರ ತಿಷ್ಮಾ 
ರೂಪವಾಗಿಯೂ ಗುಹೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವದೆಂದು ನೀನು ತಿಳಿ. ಸ ಇ |" 

ಇದು ಮತ್ತು ಹೇಳಿದ ಸಾತು: ಯಾನದನ್ನು ಸೀನು ಕೇಳಿದೆಯೋ 
(ಆ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು) ನಿನಗೋಸ್ಕರ ಹೇಳಿಕೊಡುತಶಿದ್ದೇನೆ. ಆದನ್ನು ನನ್ನ ಮಾತಿ 
ನಿಂಡ ವಕಗ ಎಡ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊ, 1. ಸ್ವರ್ಗಳ್ಳ್ಯ ಹಿತ 
ವಾದದ್ದು ಸ್ವಗಣ್ಯವೆನಿಸುವದು. (ಹೀಗೆ)- ಸ್ವ ಸಾಧನವಾದ (ಈ) ಅಗಿ 


ಓ 





೫ ಅಗ್ನಿ ಬ್ಯಯುದ , ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು' ಎಂದರೆ ಹ ವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. 
ಎಂಬುದು ಮುಂದಿನ ಗ್ರಂಥಕ್ಕೂ ನಿರೋಧವಾಗುವದು, ಮುಕ್ತಿಯು ನಿತ್ಯಸಿದ್ಧವಾದದ್ದಾದ್ದರಿಂದ 
ಸಾಧನದಿಂದ ಪಡೆಯಲ್ಪ ಡತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ ವೆಂಬ ಯುಕ್ತಿಗೂ ನಿರೋಧವಾಗುವದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅಮೃ 
ತತ್ವ ಎಂದರೆ ದೇವತ್ವ ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಕಲ್ಪದ ಅಂತಥವರೆಗೂ ಮರಣ 
ವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಅವರಿಗೂ ಅಮರರು ಎಂಬ ಹೆಸರು ಉಂಟು, ಹಿಂದಿನ ಮಂತ್ರಥ « ಹಸಿವುಭಾಯಾ 
ರಿಕೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿ' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನೂ ಹೀಗೆಯೇ ಗೌಣಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿ ಸರುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಮಂ. ೧೨-೧೫] ಎರಡನೆಯ ಪರ; ಅಗ್ನಿನಿದ್ಯೆ ೧೩ 
ಯನ್ನು ನಾನು ತಿಳಿದವನಾ!ಿ (ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತೇನೆ) ಎಂದರ್ಧ, ಹೇಳಿಕೊಡು 
ತ್ರೇನೆ' ಎಂದೂ ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊ'. ಎಂದೂ ಹೇಳಿದ್ದು ಶಿಷ್ಠನಾದ 
ನಚಿಕೇತಸ್ಸಿನ) ಬುದ್ಧಿಯು ಸಮಾಧಾನವಾಗಿರಲೆಂಬುದಕೂಗಿ. 
ಈಗ ಅಗ್ನಿ ಯನ್ನು ಹೊಗಳುತ್ತಾನೆ. ಅನಂತವಾದ ಲೋಕವನ್ಫು ಪಡೆಯ 
ಸುವದಾಗಿಯೂ ಬಂದರೆ ಸ್ವರ್ಗಲೋಕವೆಂಒ* ಫಲವನ್ನು ಪಡೆಯವಕ್ತೆ ಸಾಧನ 
ವಾಗಿಯೂ ಎಂದರ್ಥ. ಪ್ರತಿಷ್ಠಾರೂ ಪವಾಗಿಯ ಎ೦ದನೆ ಏಿರಾಡೂ)ಪದಿಂದ 
ಜಗ್ಗತ್ತಿಗೆ ಆಶ್ರಯವಾಗಿರುವಡಾಗಿಯೂ ಗುಹೆಯಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಜ್ಲಾನಿಗಳ ಬುದ್ದಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಸ್ರವೇಶಿಸಿರುವದು. ಹೀಗೆಂದು ನಾನು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ಈ. ಜಗ್ನಿ 
ಯನ್ನು ನೀನು ತಿಳಿದುಕೊ. 
ಲೋಕಾದಿಯಾದ ಆ ಅಗ್ನಿಯನ್ನೂ ಎಂಥ ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳು, ಎಷ್ಟು 
(ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳು), ಹೇಗೆ (ಉಪಾಸನೆಮಾಡಜೀಕು)- ಎಂಬುದನ್ನೂ ಅನ 
ನಿಗೆ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿನು. ಅನನು ಹೇಳಿದಂತೆಯೇ ಮತ್ತೆ ಅದನ್ನು ಆತನು. 
ಹೇಳಿದನು. ಆಮೇಲೆ ಅನನ ಮೇಲೆ ಸಂತೋಷದಿಂದ ಮೃತ್ಯುವು 
ಮತ್ತೂ (ಹೀಗೆಂದು) ನುಡಿದನು. ॥೧೫॥ 
ಇದು ಶ್ರುತಿಯ ಮಾತು. ಲೋಕಾದಿ ಎ೦ದರೆ ಲೋಕಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಆದಿ. 
ಏಕೆಂದರೆ (ವಿರಾಜನು) ಪ್ರಧಮಶರೀರಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ[, ಅ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು 
ಎ೦ದರೆ ಪ್ರಕೃತದಕಲ್ಲಿ ನಚಿಕೇತಸ್ಸ್ಸು ಸೇಳಿದ೦ಂಧ (ಅಗ್ನಿಯನ್ನು) ಮೃತ್ತು ವು ಆ 
ನಚಿಕೇತಸ್ಸಿಗೆ ಹೇಳಿದನ್ನು ಆ೦ಧ ಸ್ವರೂಪದ ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳನ್ನು ಚಯನ 
ಮಾಡಬೇಕು, ಕ್ಕಿ ನಷ್ಟು ಸಂಖ್ಯೆಯ ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳನ್ನು ಜಯನಮಾಡಬೇಕು, 
ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಉಪಾಸನೆಮಾಡಬೇಕು - ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಹೇಳಿದನು 


ಪ 


ಛಿ 





ಜ್ಯ .ಅನುತಳೋಕ'. ಎಂದರೆ ಕೂಸೆಯು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲದ ಲೋಕವದು ಅರ್ಥಮಾಡಿದರೆ 
ಮುಕ್ತಿಯೆಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವದು ; ಆದರೆ ಇದು ಪ್ರಕರೂಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪು ವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಸ್ವರ್ಗ 
ಲೋಕವೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿರುತ್ತದೆ 

1 ನಿರಾಟ್ಬುರುಷನು ಅಗ್ನಿ, ವಾಯು, ಆದಿತ್ಯ- ಎಂಬ ರೂಪಗಳಿಂದ ಇರುತ್ತಾನೆ ಎಂದು 
ಶ್ರುತಿ ಇದೆ, ಆದ್ದರಿಂದ ವಿರೂಡ್ರೂಪದಿದ ಅಗ್ನಿಯು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿದ್ದಂ ತಾಯಿತು. (ಆ|) 

| ಸವೈ ಶರೀರೀ ಪ್ರಥಮಃ ಸ ವೈ ಪುರುಷ ಉಚ್ಯತೇ |! ಆದಿಕರ್ತಾ ಸ ಭೂತಾನಾಂ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಗ್ರೇ ಸಮವರ್ತತ | ಎಂಬ ಮನುಸ್ಮ ಎತಿಯಂತೆ ಅಗ್ಕಿಯು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವಿರಾಡ್ರೂಸ 
ದಿದ ಹುಟ್ಟಿದ ಪ್ರ ಥಮಶರೀರಿಯು , ಮಿಕ್ಕ ಶರೀರಿಗಳೆಲ್ಲ ವಿರಾಜನಿಂದ ಜನಿಸಿದವರು. 

ಟ್ಭ್ರಿ ಚಯನಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಹೊತ್ತಿಸುವ ಕ್ರಮ, ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳನ್ನು ಹಾಕಿ ಯಾಗಕ್ಕೆ 
ಜಗಲಿಕಟ್ಟುವ ಕ್ರ ಮ... ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಹೇಳಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕರ್ಮೋಪಾಸನೆಗಳೆರಡನ್ನೂ ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕಾ ಗಿ 
ಸಂಕ್ಷೇಪವಾಗಿ ಇದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿರುತ್ಹದೆ. 


೧೪ ಎರಡನೆಯ ವರ: ಅಗ್ನಿವಿದೆ (ಅಆ, ೧ವೈೆ೧ 


ಎಂದರ್ಥ. ಆ ನಚಿಕೇತನು ಆ ಮ್ಮ ತವು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಹಾಗೆಯೇ ತಿಳಿದು 
ಜೆೊ೦ಡು ಹೇಳಿದನು, ಮತ್ತೆ ಉಚ್ಚ "ರಿಸಿದನು ಹಾಗೆ ತಿರುಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಸ್ಟು 
ಕಂಡು ತ.ಷ್ಟನಾಗ ಮೃತ್ಯುವು ಈ ಮರು ವರಗಳಲ್ಲದೆ ವುತ್ಕೊಂದು ವರವನ್ನು 
ಗತ ಸಳ ಕ. ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ 

ಸಂತೋಷಪಟ್ಟೆ (ಆ)ಮಹಾತ್ಮನು ಅನನನ್ನು ಕುರಿತು (ಹೀಗೆಂದು) 
ನುಡಿದನು: «ನಿನಗೆ ಈಗ ಮತ್ತೂ (ಒಂದು) ವರವನ್ನು ಕೊಡುವೆನು. 
ಈ ಅಗ್ನಿಯು ನಿನ್ನ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೇ (ಪ್ರಸಿದ್ಧ) ನಾಗಿರುವದು. ಈ 
ಅನೇಕರೂಪನಾದ ಧ್ವನಿಯುಳ್ಳೆ ಮಾಲಿಕೆಯನ್ನೂ ತೆಗೆದುಕೊ.?॥೧೬/ 

ಹೇಗೆಂದರೆ. ಶಿಷ್ಯನ ಯೋಗ್ಧತೆಯನ್ನು ಕಂಡ. ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿ 
ಆ ಉದಾರಜ್ದದ್ದಿಯಾದ ವ.ಹಾತ್ಯನು ಆ ನಚಿಕೇಶನ್ನನ್ನು ಕುರಿತು ಹೀಗೆಂದು 
ನುಡಿದನು: "ನಿನಗೆ ನನ್ನ ಸಂತೋಷನಿವಿುತ್ತದಿಂದ ತಃ ೦ದು ನಾಲ್ವನೆಯ 
ವರವನ್ನು ಈಗ ಇಲ್ಲಿ ಕೊಡುತ್ತೇನೆ. ನಾನು ಹೇಳಿದ ಈ ಅಗ್ಫಿಯು ನಚಿಕೇತ 
ನೆಂಬ ನಿನ್ನ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೇ ಮ.ಂದೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗುವನು. ಮತ್ತು ರುೂಾರುಾ 
ವೆಂದು ಶಬ್ದಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಈ ರಶ್ಶ ಮಯವಾದ ಅನೇಕರೂಪವಾದ ಎಂದರೆ 
(ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರತ್ನಗಳಿಂದ) ಏಿಚಿತ್ರವಾಗಿರುವ ಈ ವನಾಲೆಯನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊ'' 
ಅಧವಾ (« ಸೃಜಸ್ವ್ರಾ೦'' ಎ೦ದರೆ) ಉತ್ತಮವಾದ ಕರ್ಮೆವ.ಯೆವಾದೆ ಗತಿ 
ಯನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊ, ಬವಂದರೆ ಅನೇಕ ಫಲಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ಬೇರೆ ಕರ್ಮ 


ವಿಚ್ಛಾನವನ್ನೂ (ನನ್ಸಿ೦ದ) ಪಡೆಯು ವನಾಗು ಎಂದರ್ಥ. 
ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತನಾಗಿ, ಮೂರರಿಂದ ಸಂಧಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಮೂರು 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದಾತನು ಜನ್ಮಮೃತ್ಯುಗಳೆರಡನ್ನೂ ದಾಟುತ್ತಾನೆ. 
ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಜ್ಞಾತೃವೂ ಸ್ತೋತ್ರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕನನೂ ಆಗಿ 
ರುನ ದೇವನನ್ನು ತಿಳಿದು ಉಪಾಸನೆ ಮಾಡಿದವನು. ಈ ಶಾಂತಿಯನ್ನು 
ಅತ್ಯಂತವಾಗಿ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ॥ ೧೭ ॥ 


ಮತ್ತೂ ಕರ್ಮದ 1 ಸ್ತು ತತಿಯನ್ನೈ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತನ. 





ಸ .ಸೃಜ್ಯಾ ೦ ಕ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಶಬ್ದ ವುಳ್ಳ (ಮಾತೆ) ಎಂದು. ಮೊದಲು ಅಥ ಮಾಡಿತ್ತು. 
ಈಗ ಗತಿಯನ್ನು ಹ್‌ ಅರ್ಥವಾಡಿರುತ್ತದೆ. ಮೃತ್ಳುವು ಒಂದು ರತ್ನಮಾಲೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟನು 
ಎಂದು ಮೊದಲನೆಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ. *ಕೇವಲ ಅಗ್ನಿವಿದೃವನ್ನೇ ಅಲ್ಲದೆ ನಾನಾಪ್ರಕಾರವಾದ 
ಕರ್ಮದ ನಿಚಾರವನ್ನೂ ತಿಳಿಯುವ ಹಾಗೆ ಅನುಗ್ರ ಹಿನಿದನು ಎಂದು ವರಡನೆಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದ 
ಅರ್ಥ. (೨-ತಿನೆಯ ಮಂತ್ರವನ್ನು ನೋಡಿ.) 

[ ಈ ಮುತ್ರವು ಜ್ಞಾನವಿಚಾರದ ಹಾಗೆ ತೋರುತ್ತದೆಯಾದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಹಾಗಿಲ್ಲ; 
ಏಕೆಂದರೆ ಅಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯು ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತವಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ಮುಂದಿನ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಉಪಸಂಹಾರ 


ಮಂ. ೧೬-೧೭) ವರಡನೆಯ ವೆರ; ಅಗ್ನಿವಿದ್ಳೆ ೧೨9% 


ಬಂದರೆ ಮೂರು. ಸಲ ನಣಚಿಕೇತವೆಂಒ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಚಯನಮಾಾಡಿ 
ದವನು, ಎ೦ದರೆ ಅದರ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದವನು. ಅಥವಾ 
ಆದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅಧ್ಯಯನಮಾಡಿದವನು, ಆಥವಾ ಅದರ ಕರ್ಮ 
ವನ್ಫು* ಮಾಡಿದವನು. " ಮೂರರಿಂದ ಸಂಧಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ' ಎಂದಕೆ ತಾಯಿ, 
ತಂದೆ, ಆಚಾಯ೯- ಇವರಿಂದ ಸಂಧಿಯನ್ನು ಎಂದರೆ ಸಂಒಂಧವನ್ನು ಪಜಿದು; 
ತಾಯ್ಗೆ ಮು೦ತಾದವರ ಅಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ಸರಿಯೂ ಪಡೆದು ಎಂದರ್ಥ, ೮ 


(ತಾಯಿ ಮುಂತಾದವರ ಉಪದೇಶವೇ) ಪಾ)ನನಾಣ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆಂದು 
ಡೇಗೆ ತಾಯಿಯ ಉಪದೇಶವುಳ್ಳೆ ವನೂ ತಂದೆಯ ಉಪದೇಶವುಳ್ಳೆವನೂ 
(ಆಚಾರ್ಯರ ಉಃ ಪದೇಶವುಳ್ಳ ವನೂ ಹೇಳಿಯಾನೋ ಹಾಗೆಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ)'' 
(ಬೃ) ಎಂಬ ಬೇರೆ ಶ್ರು ತಿಯಂದ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಆಧವಾಸ್ಯ. ((ವಮೂರರಿಂದ' 
ಎ೦ದರೆ) ವೇದ, ಸ್ಮೃತಿ, ಶಿಷ್ಟರು. ಇ ಇವರಿಂದ, ಅಧವಾ ಪೃತ್ಯಕ್ಸ, ಅನುಮಾನ, 
ಆಗಮ. ಇವುಗಳಿಂದ (ಎಂದೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡಒಹ,ದು.) ಏಕೆಂದರೆ ಇವು 
ಗಳಿಂದ (ತತ್ತ್ವವು) ಶುದ್ದಿ ಯಾಗುವದೆಂಬುದು ಪೃತ್ವಕ್ಚ್ಸ ವಾಗಿದೆ, ಮೂರು 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಎ ಮಾಡಿದವನು ಎ೦ದರೆ ಯಚ್ಚ , ಅದ್ಯಯನ, ದಾನ- ಇವುಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿದವನು. ಇಂಧವನು ಹುಸಿ ಸಾವುಗಳ ಳರಣನ್ನೂ ವಎವನಾರುತ್ಯಾನ, ಮತ್ತ್ತು 
ಬ್ರಹ್ಮ ನಿಂದ ಎ೦ದರೆ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭಸಿಂದ ಹು ೬ಬ್ಬಿದವನು ಸ ಒೃಹ್ಮಒನು; ಕ ಬ್ರಹ್ಮಒ 
ನಾಗಿಚ್ದಾ ತೃವಾಗಿರುವವನು ಬ್ರಹ್ಮಜಬ್ಲನು. ಏಕೆಂದರೆ ಅತನು || ಸರ್ವಜ್ಞ 
ಮಾಡಿ ೧೯ನೆಯ ಮಂತ್ರದಿಂದ ಮುಂದಕ್ಕೆ ಜ್ಲಾನವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿರುತ್ತದೆ ಆದ್ದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ 
ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ಉಪಾಸನೆ ಉಪಾಸನೆ ಮತ್ತು ಕರ್ಮ ನ್‌ ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡು ಅನುಷ್ಟಾನ 
ಮಾಡುವದರ ಫಲವನ್ನು ಹೇಳ ಕರ್ಮದ ಪ್ರ ಕಂಣವನ್ನು ಉಸಸಂಹಾರಮಾಡುವದು ಯುಕ್ತವೇ 
ಆಗಿರುತ್ತದೆ, ಏಕೆಂದರೆ ಉಪಾಸನೆಯೂ ಮಾನಸಿಕವಾದ ಕರ್ಮವೆ. ಎಂದು ಭಾವ 

೬. ೬ ತ್ರಿಜಾಚಿಕ್ಸತ'.. ಎಂದರೆ ಮೂರು ಸಲ ನಾಚಿಕೇತವುಳ್ಳ ಎಂ ದಿಷ್ಟೇ ಅರ್ಜವಾಗುವದ 
ರಿಂದ ಅಧ್ಯಯನ, ಕರ್ಮ, ಉಪಾಸನೆ- ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವದನ್ನಾದರೂ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು 
ಪ _ಕರಣವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮೂರನ್ನೂ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವದು ಯುಕ್ತವೆಂದು ತೋರುವದು 

ಕ ತಾಯಿಯಿಂದ ತಿಳಿದದ್ದು ತಂದೆಯುಸದೇಶದಿಂದ ಗಟ್ಟಿಯಾಗುವದು, ಗುರುವಿನ ಉಪ 
ದೇಶದಿಂದ ಸಿಶ್ಚಿತವಾಗುವದು 

1. «ಶ್ರುತಿಃ ಸ್ಮೃತಿಃ ಸದಾಚಾರು'' ಎಂಬ ವುಸ್ತಸ್ಟ್ರೃತಿಯನ್ನೂ « ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಮನೃ 
ಮಾನಂ ಚ ಶಾಸ್ತ್ರಂ ಚ ವಿನಿಧಾಗಮಮ್‌ [ತ್ರ ಯಂ ಸುವಿದಿತಂ ಕಾರ್ಯಂ ಧರ್ಮಶುದ್ಧಿ ಮಭೀಪ್ಸತಾ। 
ಏಂಬ ಪುನಸುಸ್ನ ಎಳಯನ್ನೂ ಅನುಸರಿನಿ ವ್ಳಾಖ್ಮಾನಮಾಡಿದೆ ಜ್ಜ ಅನುಭವಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. 

|| ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭನಿಗೆ ಜ್ಞಾನವು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಇರುವದೆಂದು ಸ್ಮೃೃತಿಪ್ರ-ದ್ಧಿ. ಅವ 
ನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವ ವಿರಾಟ್ಬುರುಷನೂ ಹಾಗೆಯೇ. 


೧೬ ವಿರಡನೆಯ 5ರ; ಅಗ್ನಿವಿದ್ಯೆ [ಅ ೧ ವಣ 


ನೆಂಡು ಪ್ರಸಿದ್ಧ ವಾಗಿದೆ, ಪ್ರಕಾಶವ೦ಂತನಾಗಿರುವದರಿಂದ ಈಶನು ದೇವ 
ನೆನಿಸುವನು; ಚ್ಹಾ ಶ್ಲ ನಾದಿಗುಣ ಗಳಿರುವದರಿಂದ* ಸ್ತು ತ್ಯನಾಗಿರುವನು. (ಇಂಥ 
ವಿರಾಟ್ಬು ರುಷಸನ್ನಸು ) ಶಾಸ್ತ್ರರೀತಿಯಂದ ತಿಳಿದು ತಾನೇ ಆತನೆಂದು ಉಪಾಸನೆ 
ಮಾಡಿ ಎಂದರೆ (ಭ ಸಕ) & ಳಿದು ಕೊ೦ಡು (ಅದರ ಫಲವಾಗಿ) ಈ ತನ್ನ 
ಮನಸ್ಸಿಗೇ ಗೊತ್ತಾಗುವ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಬಂದರೆ ಉಪರತಿಯನ್ನು ಅತಿಶಯ 
ವಾಗಿ ಹೊಂದ. ತ್ತಾನೆ. *ಚ್ಹಾನಕರ್ಮಗಳೆರಡನ್ನೂ ಕೂಡಿಸಿ ಅನುಷ್ಠಾನ 
ಮಾಡುವದರಿಂದ ಮೈರಾಜನ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ ಎಂದರ್ಥ. 

ಈಗ ಆಗ್ಮಿಯ ವಿಷಯವಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಉಪಾಸನೆ]. ಇವುಗಳ 
ಫಲವನ್ನೂ (ಈ) ಪ್ರಕರಣವನ್ನೂ ಉಪಸಂಹಾರಮಾಡುತ್ತಾನೆ:-- 

ಈ ಮೂರನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತನಾಗಿ ಯಾವ 
ಜ್ಞಾನಿಯು ನಾಇಚಿಕೇತನನ್ನು ಹೀಗೆ ಚಯನಮಾಡುವನೋ ಅವನು 
ಮೃತ್ಯುವಿನ ಪಾಶವನ್ನು ಮೊದಲೇ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಸ್ವರ್ಗಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಶೋಕವನ್ನು ದಾಟಿ ಸುಖಪಡುನನು. ॥ ೧೮ ॥ 

ಹಿಂದೆ (೧೫೪ರಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದಂತೆ ಇಟ್ಟಿಗೆಗಳು ಎಂಥವು, ಎನ್ನು, ಮತ್ತು 
ಹೇಗೆ- ಎಂಒ ಈ ಮೂರನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊ೦ಡು ಯಾವ ಜಾಣನು ತಾನೇ ಈ 
ಆಗ್ನಿ ಖೆಂದು ನಾಚಿಕೇಶಾಗಿ ಯನ್ನು ಹೀ (ಗೆಧ್ಯಾ ನಮಾಡುತ್ತಿರುವನೋ ಅತನು 
ಸ ಅಚ್ಚಾನ, ರಾಗ, ದ್ರೇಷ- ಜು೦ತಾದ ಸ _ರೂಪವಾಗಿರು ವ ಮೃತ್ಯುವಿನ 
ಪಾಶಗಳನ್ನು ನ ಮೊದಲೇ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು-ಎಂದರೆ ಶಕ ಬಿದ್ದು ಹೋಗುವದಕ್ಕೈ 
(ಮೊದಲೇ ಬಡಿಸಿಕೊಂಡು) ಎ೦ದರ್ಫ. ಶೋಕಗಳನ್ನು ಸಟ ಏ೦ದರೆ ವಸ 
ಸ್ಸಿನ ದುಃಖಗಳು ಯಾವವೂ ಇ.ಲ್ಲದೆ ಎಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಸ್ವರ್ಗಲೋಕದಭಿ 
ಎ೦ದರೆ ವಿರಾಡಾತ್ಮನ ಲೋಕಡಲ್ಲಿ ವಿರಾಡಾತ್ಮಸ್ತ್ರರೂಪವನ್ನೇ ಹೊಂದಿ 1: 
(ಯಾವ ಮನಸ್ಸಿನ ಜೀ ಅಲ್ಲದೆ) ಅನಂದಪಡುತ್ತಿರುವನು, 


೫ ಜ್ಲಾನಮುಸ ತಿಘಂ ಯಸ್ಫ ವೈರಾಗ್ಯಂ ಚ ಜಗತ್ಚ ತೇ॥। ಐಶ್ವರ್ಯಂ ಚೈನ ಧರ್ಮಶ್ಚ ಸಹ 
ಸಿದ್ದಂ ಚತುಷ ಪ್ಪಯಮ” ನೆ ಬಐಂಬ ಸ್ಪೃತಿಯುತೆ ಜ್ಞಾನ, ವೈರಾಗ್ಯ, ಜೂ ಧರ್ಮ- ಎಂಬ 
ನಾಲ್ಕು ಗುಣಗಳುಳ್ಳ ವನು. 

7 ತಿಳಿದು ಅನುಷ್ಠಾನ ಮಾದುವದೆಂಬುದು ಕರ್ಮರೂಪವಾದ ಚಯನಕ್ಕೂ ಉಪಾಸನಾ 
ರೂಪವಾದ ಚಯನಕ್ಕೂ ಸಮವಾಗಿದೆ, ಇದು ವಿದ್ಠಾಪೃಕರಣವಾದ್ದರಿಂದ ಉಪಾಸನೆ' ಎಂದು 
ಅರ್ಥಮಾಡುವದೇ ಯುಕ್ತ. 

1. ವಿರಾಡುಪಾಸಸೆಯಿಂದ ಬದುಕಿರುವಾಗಲೇ ಆಧರ್ಮಾದಿಗಳು ತೊಲಗಿ ಶಾಂತಿಯುಂ 


ತ್ಕ 
ಟಾಗುವುದು, ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಏಿರಾಟ್ಟುರುಸನೊಡನೆ ಸಾಯುಜ್ಯವು ದೊರಕುವದು.. ಎಂದು ಭಾವ, 


ಮಂ. ೧೭೧೯] ಎಐರಡನೆಯ ವರ ಅಗ್ನಿವಿದೆ- ಮೂರನೆಯ ವರ ಆತ್ಮವಿದ್ಯೆ ೧೭ 


ಎಲೈ ನಚಿಕೇತನ್ಕೆ ಸ್ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಈ ಅಗ್ನಿಯೇ ನೀನು ಎರ 
ಡನೆಯ ವರವಾಗಿ ಕೇಳಿದ್ದು. ಜನಗಳು ಈ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ನಿನ್ನ (ಹೆಸರಿ 
ನಿಂದಲೇ) ಮುಂದೆ ಕರೆಯುವರು. ಎಲೈ ನಚಿಕೇತನ, ಮೂರನೆಯ 
ವರವನ್ನು ಕೇಳಿಕೊ. 1॥೧೯॥ 
ಎಲ್ಫೈ ನಚಿಕೇತನ, ೨ದೇ ಸ್ವರ್ಗವನ್ನ್ನ 


ಪು ಧಿಸ.ವಡಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗಿರುವ 
ಅಗಿ ಯು, (ಇದೇ ನಾಸ) ಸಿನಗೆ ತೂಟ್ಬಿರ,ವ ದ 


ವ್ರ ಅಗ ವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ ವರ 
ಪರವಾ? ಶೇಳಿದ್ದೆ ಯಷ್ಟೆ; ಇಗೋ ಆ ಅಗ್ನಿ ಎದ್ಯೆ 
ಯೆಂಬ ವರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೇನೆ. ಎಂದು ಹಿಂಡೆ ಹೇಳಿದ್ದ ನ್ನೇ ಉಪ ಬೋ 


ಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಈ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು ಜನಗಳು ನಿನ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೇ 


೮೬ ಆ) 


ಈ” ಸೀನು ಎರಡನೆಯ 


ಖು 
ಗೆ 
ಮುಂದೆ ಕರೆಯುವರು ; ಇದ ನಿನ್ನನ್ನ ಕಂಡು ಸಂತೋಷವಾದ್ರರಿಂದ 
ನಾನು ಕೊಟ್ಟಿ ನಾಲ್ಯನೆಯ ವರವು, . ಎಲೈ ನಚಿಕೇತನೆ, ಮೂರನೆಯ ವರ 


ವನ್ನು ಕೇಳಿಕೊ, ಏಕೆಂದರೆ ಅದನ್ನು ಕೊಡದಿದ್ದರೆ ನಾನು ನಿನಗೆ (ಇನ್ನೂ) 
ಚಿ ರಾಗಿಯ ರು ಕಸು ಇ೦ದು ಆ ಅಬಪ್ರಾಮಯಿ. 


ಮೂರನೆಯ ವರ: ಆತ್ಮವಿದ್ಯೆ 





ಈ ಎರಡು ವರಗಳಿಂದ ಸೂಚಿತವಾಗಿರುವ ವಸ್ತುವನ್ನೇ ವಿಧಿಯಸನ್ಯೂ ಪ್ರತಿ 
ಷೇಧವನ್ನೂ ತಿಳಿಸುವಡಕ್ಕ್ಯಾಣ ಒ೦ದಿರುವ ಹಿ೦ದಿನ ಮಂತ್ರಬ್ರಾಹ್ಮಣರೂಪವಾದ` 
ಗ್ರಂಧದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದದ್ದು ; ಇಷ್ಟೇ ಹೊರತು, ಆತ್ಮತತ್ತ್ವದ 
ವಿಷಯವಾದ ಏಚ್ಸ್ವಾನವ್ರ ಇದ್ದದ್ದು ಇದ್ದಂತೆ (ಅದರಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗುವದಿಲ್ಲ.) 
ಆದ್ದರಿಂದ ವಿಧಿ, ಪ್ರತಿಷೇಧ- ಎ೦ಬವುಗಳ ಫಲದ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ ಸಂಿಸಾರಸ್ತೆ 
ಹ ಜೀವರಿಗೆ ಸ್ವಾ ಭಾವಿಕವಾಗಿಯೂ ಇರುವ- ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿ ಕ್ರ್ರಿಯಾ 
ಕಾರಕಫಲಗಳನ: ತ ಹುಟ್ಟು ಗಟ್ಟ ಸಪ್ಪೆ ಅಚ್ಚಾ ನವನು ಸ] 1320೬0 
ಕಾಗಿ ಇದಕ್ಕೆ "ವಿರುದ ಎ ನ ಯಾಕಾರಕ ಫಟಗಳನು ನ ಆರೋಪಣೆಮಾಡು 


ವದಲ್ಲವಾಗಿಯೂ ೮ ತ್ವಂತಿಕವ ವಾಗಿಯೂ ಹಿತವಾಗಿರುವ (ಮುಕ್ತಿಯೆ೦ಬ) ಪ್ರಯೋ 


೫ ಇದು ನಚಿಕೇತನು ಕೇಳಿಕೊಂಡ ಮೂರು ವರಗಳಲ್ಲಿ ಸೇರಿದ್ದಲ್ಲವೆಂದು ಭಾವ ತಂದೆಯು 
ಪ್ರಸನ್ನನಾಗಿರುವದು, ಅಗ್ನಿವಿದೈೆ, ಆತ್ಮವಿದೈೆ- ಈ ಮೂರನ್ನೇ ನಚಿಕೇತನು ಕೇಳಿದ್ದನು. ವರಗಳ 
ಸಂಖೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಬೃ| ಸೂ| ೧-೪-೬ ರಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಿರುತ್ತದೆ 

* ಕರ್ಮಕಾಂಡದಿಂದ ] ಅಜ್ಲಾಸಮೆದರೆ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾಕಾರಕಫಲಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿ 
ಸುವದು, ಈಚಿನ ಕೆಲವರು ವೇದಾಂತಿಗಳು ಹಾಳುವಂತೆ ಮೂಲಾಜ್ಯಾ ನವೆಂಬ ಒಂದಾನೊಂದು 
ಶತ್ತಿಯಲ್ಲ 

ಕಾ. 


ಲು 


ಸ್ರ 


ಲೆ ಮೂರನೆಯ ವರ ಆತ್ಮ ವಿದ್ಯೆ (ಅ.೧ವೃ ೧ 


ಜನವನ್ನು ಕೊಡುವದಾಗಿಯೂ [ಆತ್ಮನಿಕನಿಸಕ್ರೀಯಸಪ್ತಯೋಜನಂ] ಇರುವ 
ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಾತ್ಮೆ ಎಕತ್ತದ-- ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ಹೇಳಬೇಕೆಂದು ಮುಂದಿನ ಗ್ರಂಧವನ್ನು 
ಆರಂಭಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಮೂರನೆಯ ಐರಕ್ಕೆ ಒಷಯವಾಗಿರುವ ಅತ್ಮಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದ್ದ 
ರಿ೦ದ (ನಚಿಕೇತನು) ಎರಡನೆಯ ವರವನ್ನು ಪಡದರೂ ಶೃತಕೃತ್ಯನಾಗಲಲ್ಲ- 
ಎಂಬ ಕಧಯಿಂದ ಈ ಏಷಯವನ್ನು ವಿವರಿಸಿರು ತ್ತದೆ. ಅದು ಹೇಗೆ ಗೊತ್ತೆಂದರೆ, 
ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಕರ್ಮಗೆೋೋಚರವಾಗಿಯೂ ಸಾಧ್ಯಸಾಧನರೂಪವಾಗಿಯೂ 
ಅಸಿತ್ಯವಾಗಿಯೂ ಇರುವ (ಫಲಕ್ಕೆ) ಬೇಸತ್ತಿರುವವನಿಗೇ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನದಲ್ಲಿ ಅಧಿ 
ಕಾರವು- ಎಂದು ಆ (ಫಇವನೈು) ಸಿಂದಿಸುವದಕ್ಕ್ಯಾ? ಪ್ರತ್ರಾದಿಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ 
(ನಚಿಕೇತನಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ) ಆಶೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿರುತ್ತದೆ.* (ಆದರಿಂದ ನಚಿಕೇತನ. 
ಕೃತಕೃತ್ಯನಾಗಲಲ್ಲವೆಂದಂತಾಯಿತು ) 

( ಎಲ್ಛೈ ನಚಿಕೇತನೆ, ಮೂರನೆಯ ವರವನ್ಮು ಕೇಳಿಕೊ' ಎಂದು (ಯಮ 
ಸು) ಹೇಳಲಾಗಿ ನಚಿಕೇತನು ನುಡಿದದ್ರೇನೆಂದರೆ; -- 

ಮನುಷ್ಯನು ಸತ್ತ ಮೇಲೆ- ಇರುತ್ತಾನೆಂದು ಕೆಲವರು, ಇವನು ಇರು 
ವದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೆಲನರು- ಹೀಗೆ ಸಂಶಯವುಂಟಿಷ್ಟೆ ನಿನ್ನಿಂದ ಅನುಶಾಸನ 
ವನ್ನು ಪಡೆದು ನಾನು ಈ (ವಿಷಯದ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು) ತಿಳಿಯಲಿ ಚ್ಛಿಸು 
ವೆನು. (ನಾನು ಕೇಳಿದ) ನರಗಳಲ್ಲಿ ಈ ವರವೇ ಮೂರನೆಯದು ॥೨೦॥ 

ಮನುಷ್ಯನು ಸತ್ತ್ಯಹೋದ ಮಲೈ, (ಐರುಶೂನೆಂದು ಕೆಲವರು; ಎಂದರೆ 
ಶರೀರ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು,ಬುದ್ದ ಐಅವುಗ೦ತಬೇರೆಯಾಗಿ ಬೇರೊಂದು ದೇಹ 
ವನ್ನು ಪಡೆಯುವಂಧ ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಇದ್ದಾನೆಂದು ಕೆಲವರು][(ಹೇಳುತ್ತಾರೆ). 
“ಇವನು ಇರುವದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೆಲವರು [; ಇಂಧ (ಆತ್ಮನು) ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ 
ಎಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗಿ ಸಂಶಯ ವ್ರಂಟಷ್ಟೆ ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ 
(ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆಯೇ ಸರಿ ಎಂದು) ವೃತ್ತಕ್ಷದಿ೦ಂದಲಾಗಲಿ ಕೈ ಅಸುಮಾನ 


೫ ನಮ್ಮಗಳೆಲ್ಲರ ಆತ್ಮವು ಅಸಂಸಾರಿಯಾದ ಬ್ರಹ್ಮವು, ಅದು ಒಂದೇ- ಎಂಬ ತಿಳಿವಳಿಕೆ 

| ಪುತ್ರಾ ದಿಫಲಗಳು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ಕರ್ಮಕಾಂಡದ ಫಲಗಳು, ಇವುಗಳನ್ನು ಕೂಡುತ್ತ" 
ನೆಂದರೂ ನಚಿಕೇಶನು ಬೇಡವೆದು ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ಸವನ್ನೇ ಕೇಳಿರುತ್ತಾನೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಮೂರನೆಯ 
ವರವಾದ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನನಿಲ್ಲದೆ ಕೃತಕೃತ ನಾಗಲಿಲ್ಲ- ಎಂದು ತೋರಿಸಿದಂತಾಯಿತೆಂದು ಭಾವ 

1 ದೇಹಾದಿಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಉಂಟಿಂದು ಮಾಮಾಂಸಕರಃ 
ಮುಂತಾದವರು ಹೇಳುವರು ಇಲ್ಲಪೆಂಬುದು ಚಾರ್ವಾಕರ ಮತ. ಈ ಎರಡು ಪಕ್ಷ ಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದ 
ನೆಯ ಪಕ್ಷವೇ ಸರಿಯಾದದ್ದೆಂದು ನಮ್ಮ ಜನರು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ನಡೆಯುವರು. 


ಗ್ರ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ನಿರ್ಣಯವಾಗಿರುವ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹನಿರುವದಿಲ್ಲ, ನಿರ್ಣಯವಿಲ್ಲದ 


ಲ 


ಮಂ. ೧೯.೨೧] ಮೂರನೆಯ ವರ. ಆತ್ಮವಿದೈೆ_ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ್ಯತಾಪರೀಕ್ಷೆ ೧೯ 


ದಿಂದಲಾಗಲ ನಿರ್ಣಯಿಸಿ ನಾವು ತಿಳಿಯಲಾರೆವು. ಆದರೆ ಪರಮ ಪುರುಷಾ 
೯ವ್ರ « ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳು `ವದನ್ನವಲಂಬ ರುವದು; ಆದ್ದರಿಂದ ನಿನ್ನಿಂದ 
ಸೋಧಿತನಾಗಿ. ನಾನು ಇದನ್ನು ಯ ಲಿಜೆ ಸುವನು, ನಾನು ಕೇಳಿದ ವರ 


ಲ 
ಲ್ಲ ಇದೇ ಉಳಿದಿರುವ ಮೂರನೆಯ ವರವು. 


2 


ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ್ಯತಾಸರೀಕ್ಷೆ 





ಪೂರ್ವ ದಲ್ಲಿ ದೇವತೆಗಳೂ ಈ ನಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಂಶಯಪಟ್ಟಿದ್ದರು. 
ಇದು ಸುಜ್ಜೆ ೀಯವಾದದ್ದಲ್ಲ. ಈ ಧರ್ಮವು ಅಣುವಾದದ್ದು. ನಚಿಕೇತನೆ, 
ಜೀರೊಂದು ವರವನ್ನು "'ೇಳಿಕೊ; ನನ್ನನ್ನು ನಿರ್ಬಂಧಪಡಿಸಬೇಡ, 


ನನಗೆ ಇದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡು. ॥ ೨೧॥ 

ಇವನು ಮುಕ್ತಿಯನ್ನೆ ಗೊತ್ತಾ ಕೂಡುವ ಅಕ್ಕಜ್ಚಾ ಸತ್ಯ ಅ ಅರ್ಹನೊ 
ಅಲ್ಲವೊ ಎಂದು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ತಿಳಿಯ ಸಜಜ ್ಸ (ಯಮನು) ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಈ (ಆತ್ಮೃ)ವಸ್ತುವಿಸನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ದೇವತೆಗಳು ಕೂಡ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹ 
ವ್ರಳ್ಳೆವರಾಗಿದ್ದರು. ಸಾವೂಾಸ್ಯಜನರು1 ಶ್ರವಣಮಾಡಿದರೂ (ಇದನ್ನು) ಚೆನ್ನಾಗಿ 


ಳ 
ಅರಿತು ಕೊಳ ಳೈಲಾರರು, ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಆತ್ಮ ವೆಂಬ ವಸ್ತುವು ಅಣುವಾಗಿರುವದು, ಕ 


ವಜ್ರುವಿನಲ್ಲಿ. ಇದು ಹಗ್ಗ ವೋ ಹಾತ್ರೋ ಖುದು ಸುದೇಹರಾಗುವದು. 'ನಾನು' ಏಂಬ ಜ್ಞಾನವು, 
ತೃಕ್ಷವಾಗಿದ್ದರೂ ಆತ್ಮನು ಯಾರೆುಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯವಿಲ್ಲದೆ ವಾದಿಗಳು ಜಗಳವಾಡು 

ರುವರು, ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಿಷಯನಲ ಆತ್ಮನು ದೇಹಾಂತರಸಂಬಂಧಿಯಾಗಿ 
ರುವನೆಂದು ಅನುಮಾನದಿಂದ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಆಗುವದಿಲ , ಏಕೆಂದರೆ ಅಗ್ನಿಗೆ ಹೊಗೆ ಇರುವ 
ಹಾಗೆ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಗುರುತಾಗಿ ಯಾವದೂ ಊಹಿಸುವ ಸಾಧನವಲ್ಲ, ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕಭಾಷ್ಮದ ಅವ 
ತರಣಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ 

ಸ ಆತ್ಮನು ಇಂಥವನು ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಇರುವದರಿಂದಾಗಿರುವ ಅನರ್ಥ 
ರೂಪಭಾಗಿರುವ ಸಂಸಾರವು. ತೊಲಗುವದು, ಯಾವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿರುವದೋ ಯಾವ 
ದನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ವ್ರ ಯೋಜನವಿರುವದೋ ಅದನ್ನು ಕುಗಿತು ವಿಚಾರಮಾಡಬೇಕು ಆತ್ಮನು ಸಂದಿಗ್ಧ 
ನಾಗಿದ್ದಾನೆ, ಆತ್ಮವಿಜ್ಞಾ ನವು ಪ್ರಯೋಜನವುಳ್ಳದ್ಹಾಗಿಯೂ ಇದೆ, ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ಯಾಥಾ 
ತ್ರ ವನ್ನು ಹೇಳು ಎಂದು ಭಾವ 

| ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಹೇಳಿದರೂ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲಮೆಬುದೇ ಅವರಿಗೆ ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೇಳ 
ಬಾರದೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. 

ಸ ಅಣು ಎಂದರೆ ತಾರ್ತಿಕರು ಹೇಳುವ ಪರಮಾಣುವಿನ ಪರಿಮಾಣವೆಂದು ಅರ್ಧವಲ್ಲ, 
ಅತೀಂದ್ರಿಯವಾಗಿರುವದೆಂ ದರ್ಶ. ಬ್ರ| ಸೂ] ೨-ಪ್ಮ-೨೯೪. 7 


ಅರಿ ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ್ಯತಾಪರೀಕ್ಷೆ [ಅ.೧ವ.೧ 


ಆದ್ದರಿಂದ ನಚಿಕೇತನೆ, ಪ್ರಯೋಜನವಿಷಯದಲ್ಲ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲದ* ಮತ್ತೊಂದು 
ವರವನ್ನು ಕೇಳಿಕೊ; ನ ನ್ನನ್ನು ಸಾಹುಕಾರನು ಸಾಲಗಾರನನ್ನು (ನಿರ್ಬಂಧಿಸು 
ವಂತೆ) ಒತ್ತಾಯಮಾಡಬೇಡ, ನನಗೆ ಈ ವರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡು. 

ಈ ನಿಷಯದಲ್ಲಿ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಸಂದೇಹನವಾಗಿತ್ತಲ್ಲನೆ? ಎಲೈ 
ಮೃತ್ಯುನೈ, (ಇದು) ಸುಜ್ಜೇಯವಲ್ಲವೆಂದು ನೀನೂ ಹೇಳುತ್ತಿರುವೆ- 
ಇದನ್ನು ಹೇಳುವವನು ನಿನ್ನಂಥವನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಸಿಕ್ಕಲಾರನು. (ಆದ್ದ 
ರಿಂದ) ಇದಕ್ಕೆ ಸಮಾನವಾದದ್ದು ಇನ್ನು ಯಾವ ವರವೂ ಇಲ್ಲ. ॥ ೨೨ ॥ 

ಹೀಗೆನ್ನಲು ನಚಿಕೇತನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ಈ ವಸ್ತುವಿನ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸ೦ದೇಹವಾಗಿತ್ತಲ್ಲನೆ ? ಹೀಗೆಂದು ನಿನ್ನಿ ೦ದಲೇ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯಿತು. 
ಎಲ್ಫೈ ಮೃತ್ಯೈುವೆ, (ಈ) ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲನೆಂದು 
ನೀನೂ ಹೇಳುತ್ತಿರುವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ, ಎಂದರೆ ಪಂಡಿತರಿಗೂ ತಿಳಿಯ ಶಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ 
ವಾದ್ದರಿಂದ, ಈ ಆತ್ಮವಸ್ತುವನ್ನು ಹೇಳೃವಾತನು- ಹುಡುಕಿದರೂ ನಿನ್ನಂಥ 
ಮತೊ,ಬ್ಬ ಚ್ಲ್ಯಾನಿಯ- ಸಿಕ್ವಲಾರನು. ಈ ವರವೋ ಎಂದರೆ ಮುಕ್ತಿಪ್ರಾಪ್ತಿ ಗೆ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಇದಕ್ಕೆ ಸಮವಾದ ಬೇರೆ ಯಾವ ವರವೂ ಇಲ್ಲ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಮಿಕ್ಕದ್ದೆಲ್ಲವೂ ಅನಿತ್ಯಘಲವುಕ್ಳದ್ದು- ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ, 

ನೂರು ಆಯುಸ್ಸುಳ್ಳೆ ಮಕ್ಕಳನ್ನೂ ಮುಮ್ಮ ಕ್ಕಳನ್ನೂ ಬೇಡಿಕೊ; 
ಬಹು ಪಶುಗಳನ್ನೂ ಅನೆಗಳನ್ನೂ ಹಿರಣ್ಯವನ್ನೂ ಕುದುರೆಗಳನ್ನೂ (ಬೇಡಿ 
ಕೊ); ಭೂಮಿಯ ದೊಡ್ಡ ಆಯತನವನ್ನು ಬೇಡಿಕೊ; ನೀನು ಎಷ್ಟು 
ಶರತ್ಕಾಲ ಬದುಕಿರಲಿಚ್ಛೆಸುನೆಯೋ ಅಷ್ಟುಕಾಲ ಬದುಕಿರು. ॥ ೨೩ ॥ 

(ನಚಿಕೇತನು) ಹೀಗೆ೦ದರೂ ಮೃತ್ಯುವು ಮತ್ತೂ (ಅವನನ್ನು) ಅಶೆಗೊಳಿಸಿ 
ಹೇಳಿದನೇನೆಂದರೆ : ನೂರು ವರ್ಷ ಆಯಸ್ಸು ಛೆ ೈ೦ಫೆ ನ ಮಕ್ಕಳನ್ನೂ ಮುಮ್ಮ್ಮ ಕ್ಕ 
ಳನ್ನೂ ಬೇಡಿಕೊ. ಹಸು ಮುಂತಾದ ಬನೇಕಪ ಪಶುಗಳನ್ನೂ ಆನೆ, ಬೆಳ್ಳಿ, 
ಬಂಗಾರ, ಕುದುರೆಗಳು. ಇವುಗಳನ್ನೂ (ಬೇಡಿಕೆ). ಮತ್ತು ಭೂವಿಯ 
ದೊಡ್ಡ ಆಯತನವನ್ನು ಎಂದರೆ ಆಶ್ರಯವನ್ನು, ಮಂಡಲವನ್ನು- (ಇಂಥ) 
ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಬೇಡಿಕೊ. ತಾನೊಬ್ಬ ಅಲ್ಪಾಯುವಾದರೆ ಇದೆಲ್ಲ ನಿಷ್ಟ ಯೋ 
ಜನವಾಗುವದಲ್ಲ ! ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: ಮತ್ತು, ನೀನು ಎಷ್ಟು ಶರತ್ಯ್ಯಾಲವಿರ 
ಬೇಕೊ, ಎಂದರೆ (ಎಷ್ಟು ವರ್ಷ) ಬದುಕಿರಲಿಜ್ಜೆ ೈಸುತ್ತೀಯೋ ಆಷ್ಟು ವರ್ಷವೂ 
ಬದುಕಿರು, ಎ೦ದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಸಮೂಹನನ್ನೆ ಲ್ಲ ಲ್ಲ ಸುತ್ತ ಮಸ್ಕಿ. ತಿಯಲ್ಲಟ್ಟು ಕೊಂಡು 
ಶರೀರವನ್ನು ಧರಿಸಿರು. 


೫ ನಿನ್ನ ಯೋಗ್ಯ ತೆಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಸುಲಭವಾಗಿರುವ ವಿಷಯವನ್ನು ಕುರಿತು ಕೇಳಿಕೊ, ಅದ 
ರಿಂದ ಪ್ರಯೋಜರಾಗುವಳು.. ಸ್ರ ಭಾವ, 


ಮಂ. ೨೧.೨೫] ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ್ಯತಾಪರೀಕ್ಷೆ ೨ಿಗಿ 


ಇದಕ್ಕೆ ಸಮವಾದ ವರವೆಂದು ನಿನಗೆ ತೋರಿದರೆ (ಬೇರೆ) ವರ 
ವನ್ನು ಜೇಡಿಕೊ- ಹಣನನ್ನೂ ಚಿರಾಯುಸ್ಸನ್ನೂ (ಬೇಡಿಕೊ); ಮಹಾ 
ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ನೀನು (ರಾಜ)ನಾಗಿರು; ಕಾಮಗಳಲ್ಲಿ (ಎಲ್ಲಾ) ಕಾನು 
ಗಳಿಗೂ ನಿನ್ನನ್ನು ತಕ್ಕನನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುನೆನು. ॥ ೨೪ ॥ 

"ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದ ಕ್ವ ಬೇರೆ ಯಾವ ವರವಾದರೂ ಸಮವೆಂದು ನಿನಗೆ ತೋರಿ 
ದರೆ ಅದನ್ನೂ ಕೇಳಿಕೊ ಬೇ ಕಾದಸ್ಟ್ರು ಹಿರಣ್ಯ, ರತ್ನ- ಮು೦ತಾದ ಹಣ 
ವನ್ನೂ ದೀರ್ಫಾಯುಸ್ಸನ್ಫೂ ಕತ ಜೊತೆಗೂ * *ಕೇಳಿಕೊ ಎಂದರ್ಥ. 
ಹೆಚ್ಚು ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದೇನು ? ನಚಿಕೇತನೆ, ಈ ಮಹಾಭೂನಿಯಲ್ಲಿ ನೀನೇ 
ರಾಜನಾಗಿರು. ದಿವ್ಯವಾದ ಮತ್ತು, ಮಾನುಷವಾದ 1 ಕಾಮಗಳಿಗೆಲ್ಲ ನೀನು 
ತಕ್ಕುವನಾಗುವಂಕೆ ಮಾಡುವೆನು. ನಾನು ಸತ್ಯಸಂಕಲ್ಪ್ಹವುಳ್ಳ ದೇವತೆಯಾಗಿ 
ರುವೆನು. 

ಮತರ್ತ್ಯಲೋಕದಲ್ಲಿ ಯಾನ ಯಾವ ಕಾಮಗಳು ದುರ್ಲಭವಾಗಿ 
ರುವವೊ, ಆ ಎಲ್ಲಾ ಕಾಮಗಳನ್ನೂ ಬೇಕಾದಂತೆ ಕೇಳಿಕೊ. ಈಸ್ತ್ರೀ 
ಯರು, ರಥಗಳೊಡನೆಯೂ ತೂರ್ಯದೊಡನೆಯೂ ಕೂಡಿರುವರು ; 
ಇಂಥವರು ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ದೊರಕುವದೇ ಇಲ್ಲ. ನಾನು ಕೊಡುವ ಇವ 
ರಿಂದ ಸರಿಚರ್ಯೆಯನ್ನು ಹೊಂದು. ಎಲೈ ನಚಿಕೇತನೆ, ನುರಣನನ್ನು 
ಕುರಿತು ಕೇಳಬೇಡ. ॥ ೨೫ ॥ 

ಮನುಷ್ಯಲೋಕದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಯಾವ ಕಾಮಗಳನ್ನು ಬಯಸಬಹುಣೋ 
ಮತ್ತು ಪಡೆಯುವಡಕ್ಕೆ ಕಷ್ಟವಾಗಿರುವದೋ ಅ ಎಲ್ಲಾ ಕಾಮಗಳನ್ನೂ ನಿನ್ನ 
ಇಚ್ಚೆಯಿದ್ದ೦ತೆ ಕೇಳಿಕೊ, ಮತ್ತು ಈ ದಿವ್ಯಅಪ್ಸರಸ್ತ್ರೀಯರು ಪುರುಷರಿಗೆ 
ರತಿಯನ್ನು ಂಟುಮೂಾಡುವವರು; (ಆದ್ದರಿಂದ ಇವರನ್ನು ರಾಮೆಯರೆಂದು ಕರಿ 
ಯುತ್ತಾರೆ,) ಇವರು ರಧಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವರು. ಮತ್ತು ವಾದ್ಯಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿರುವರು. ಇಂಥವರು ನಾನೇ ಮುಂತಾದ (ದೇವತೆ)ಗಳ ಪ್ರಸಾದ 
ದಿಂದಲೇ ಹೊರತು (ಸುಮ್ಮನೆ) ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ದೊರಕತಕ್ಕವರಲ್ಲ. ನಾನು 
ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಈ ಪರಿಚಾರಿಣಿಯರಿ೦ಂದ ಪರಿಚರ್ಯೆಯನ್ನು ಹೊಂದು, ಕಾಲು 





೫ ಆತ ತ್ಮ ಜ್ಞಾನದ ಬದಲು ಪುತ್ರ, ಪಶು, ಧನ- ಸಷಭಭವವಾಭಕ್ಕನ ಒಂದೊಂದನ್ನು ಯಾವ. 
ದನ್ನ ದರೂ ಬೇಡಿಕೊ- ಎಂದು ಹಿಂದಿನ ಮಂತ್ರ ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿತ್ತು; ಈಗ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕೊಡುತ್ತೇನೆ. 
ಎಂದು ಹೇಳಿರುತ್ತ, ದೆ ಎಂದು ಭಾವ. 

1 ಇಲ್ಲಿ ಭೋಗಸಡುವರರಲ್ಲೆಲ್ಲ ನಿನ್ನನ್ನು ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ ಭೋಗಿಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವೆನು... 
ಎಂದೂ ಅರ್ಥಮಾಡಬಹುದಾಗಿದೆಯಿಂದು ಹ 





೨೨ ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ ತಾಸರೀಕ್ಷೆ (ಅ.೧ವ.೧ 


ತೊಳೆಯುವದೇ ಮುಂತಾದ ಶುಶ್ರೂಷೆಯನ್ನು ಮಾಡಿಸಿಕೊ ಎಂದರ್ಥ, ಎಲೈ 
ನಚಿಕೇತನೆ, ಮರಣವನ್ನು ಕುರಿತು ಎಂದರೆ ಮರಣಸಂಬಂಧವಾಗಿ- ಸತ್ತ್ವ 
ಮೇಲೆ (ಮನುಷ್ಯನು) ಇರುತ್ತಾನೋ ಅಲ್ಲವೋ ಐಎಂದು- ಕಾಗೆಯ ಹಲ್ಲು 
ಗಳನ್ನು* ಪರೀಕ್ಚೆಮಾಡಿದಂತೆ ಇರುವ- ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹೀಗೆ ಕೇಳದೆ ಇರು, 

ಎಲೈ ಅಂತಕನೆ, ನ್ಯಾಳೆಯವರೆಗೆ (ಮಾತ್ರ) ಇರಬಹುದಾದಂಥ 
(ಈ ಭೋಗಗಳು) ಮರ್ತಕ,ನ ಎಲ್ಲಾ ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವ 
ತೇಜಸ್ಸನ್ನು ಸನೆಯಿಸುವಸ್ರು. ಎಲ್ಲಾ ಆಮುಸ್ಸೂ 'ಅಲ್ಬ ವೇ. (ಈ) 
ವಾಹನಗಳು ನಿನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಇರಲಿ; (ಈ) ನೃತ್ಯಗೀತಗಳೂ ನಿನ್ನ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಇರಲಿ. ॥ ೨೬ ॥ 

ಹೀಗೆ (ಯಮನು) ಆಸೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿದರೂ ದೊಡ್ಡ ಮಡುವಿನಂತೆ 
ಅಲ್ಲಾಡದೆ ನಚಿಕೇತನು ಹೇಳುತ್ತಾ ನೆ ನಾಳೆ ಇರುವವೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂದು 
ಸಂದೇಹಮಾಡಟಹುದಾದ ಇರುವಿಕೆಯುಳ್ಳವ್ರಗಳು ನೀನು ಹೇಳಿದ ಭೋಗ 
ಗಳು, ಮತ್ತು, ಎಲೈ ಅಂತಕನೆ, ಮೃತ್ಯುವೈ, ಮತನ ಎಂದರೆ ಮನುಷ್ಯನ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ, ಇರುವ ಈ ತೇಜಸ್ಸೆಂಬುದನ್ನು ಈ ಅಪ್ಪರಸ್ತ್ರೀಯರೇ 
ಮುಂತಾದ ಭೋಗಗಳು ಸವೆಯಿಸುವವು. ಇವುಗಳಿಂದ ಅನರ್ಥವೇ ಆಗು 
ವದು ; ಏಕೆಂದರೆ ಇವುಗಳು ಧರ್ಮ, ] ವೀರ್ಯ, ಪ್ರಚ್ಚ್ಯಾ, ತೇಜಸ್ಸು, 
ಯಶಸ್ಸು ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ನಾತಗೊಳಸುವವು ಇನ್ನು ದೀರ್ಥಜೀವಿತ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವೆನೆನ್ನು ವೆಯಲ್ಲ, ಅದರ ವಿಷಯವನ್ನು ಕೇಳು. ಎಲ್ಲಾ ಆಯುಸ್ಸೂ 
ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಆಯುಸ್ಸು ಕೂಡ ಸ್ನಲ್ಪವೇ ಆಗಿರುವದು. ಇನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಸ್ಟ ದೀ ರ್ಥಜೀವಿತದಡ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳತಕ್ಕದ್ದೆ ೇನಿಡೆ? ಆದ್ದರಿಂದ ರಥವೇ 





ಜ್ಯ ಕಾಗೆಯ ಹಲ್ಲು ಗಳು. ಎಷಫ್ಟು ? ಎಂಥವು? ಎದು ಮುಂತಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸುವದರಿಂದ ಏನೂ 
ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ ; ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಸತ ಅಥವಾ ಇಲ್ಲದಿರುವ ವಿಚಾರವು ಅದಕ್ಕಿಂತ ಕಡೆ, ಏಕೆಂದರೆ 
ಅದರಿಂದ ನಿನಗೆ ಏನೂ ಪ್ರ ಯೋಜನವಿಲ್ಲ. ಒಏದುರಿಗಿರುವ ಪ್ರ ಯೋಜನಕರವಾದ ಭೋಗ್ಯವಸ್ತು 
ಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮರಣವಿಚಾರದಿಂದೇನು ಪ್ರ ಯೋಜನ.) ಎಂದು ಭಾವ. 

1 ಸ್ವಲ್ಪ ನೀರು ಇರುವ ಗುಂಡಿಗಳ ನೀರಾದರೆ ಸ್ವಲ್ಪಮಟ್ಟಿಗೆ ಕದಡಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ನೀರು 
ಬೇಗ ಅಲುಗಾಡಿ ಕಲಕಿಹೋಗುವದು. ಆದರೆ ಆಳವಾಗಿಯೂ ವಿಶಾಲವಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ಮಡುವಾದರೆ ಹಾಗೆ ನೀರು ಚಾಂಚಲ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ, ಕಲಕುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಇದರೂತೆ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರಿಯಾದ ನಚಿಕೇತನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆಸೆಗಳೆಂಬ ಬಿರುಗಾಳಿಗೂ ಅಲುಗಾಡದೆ 
ತನ್ನ ಚಿತ್ತವನ್ನು ಸಮಾಧಾನದಲ್ಲೇ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದನು. 

] ಧರ್ಮ ಎ ಇಷ್ಟಾಪೂರ್ತಗಳು, ವೀರ್ಯ -ಸಾಮರ್ಥ, ಪ್ರಜ್ಞಾ -ಶಾಸ್ತ್ರದರ್ಶವನ್ನು 
ತಿಳಿಯುವ ಸಾಮರ್ಥ, ತೇಜಸ್ಸು ಇಮೈಯಲ್ಲಿ ರುವ ಕಾಂತಿ, ಯಶಸ್ಸು ಎಕೀರ್ತಿ. (ಗೋ|) 


ಮಂ ೨೫-೨೮] * ನಚಿಕೇತನ ಯೋಗ್ಯತಾಪರೀಕ್ಷೆ ೨೩ 


ಮು೦ತಾದ ಯಾನಗಳೂ ನಿನ್ನಲ್ಲಿಯೇ ಇರಲಿ, ಮತ್ತು ನೃತ್ಯಗೀತಗಳೂ ನಿನ್ನ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಇರಲ. 

ಮನುಷ್ಯನು ವಿತ್ತದಿಂದ ತೃಪ್ತಿ ಪ್ತಿಹೊಂದುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ನಿನ್ನನ್ನು 
ಕಂಠಡೆನೆಂದರೆ ನಿತ ತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದೇ 'ಡೆಯುವೆವು. ನೀನು ಅಳುನವರೆಗೂ 
ಬದುಕಿರುವೆವು. ನಾನು ಜೀಡತಕ್ಕ ಪರವಾದ ([ ಅದೇ ಸರಿ. | ೨೭ ॥ 


ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚಾದ ಧನದಿಂದಲೇ ಮನುಷ್ಯನು ತೃಪ್ತನಾಗುವದಿಲ್ಲ; ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೂ ಹಣ ದಿಂದ ತೃಪ್ತಿಯಾದದ್ದು ಶಂಡಲ್ಲವಷ್ಟೆ, ಒಂದು ವೇಳೆ 
ನಮಗೆ ಹಣದಾಸೆ ಬಂದರೂ ನಿನ ನ್ನು ಹಾವು ಕಂಡೆವೆದರೆ ಹಣವನ್ನೂ 
ಪಡೆದೇ ಪಡೆಯ. ವೆವು. ಜೀವಿತದ ವಿಷಯವೂ ಹಾಗೆಯೇ ; ಏಕೆಂದರೆ ನೀನೂ 
ಯಾಮ್ಯಪದವಿಯ.ಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುಷಾ/ ದ್ದು ಕೊಂಡು ಏಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಆಳುತ್ತಿರುವೆಯೋ 
ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಒದುಕಿಯೇ ಇರುವೆವು. ಏಕೆಂದರೆ ಮತರ್ಯನಾದವನು ನಿನ್ನನ್ನು 
ಸಂಧಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಹೇಗೆ ತಾನೇ ಅಲ್ಪಧನವುಳ್ಳೆವನ ಇ ಆಲ್ಫಾಯುಸ್ಸುಳ್ಳವನೂ 
ಆದಾನು ? ಆದರೆ ನಾಸು ಬೇಡತಕ್ಕ ವರವು ಮಾತ್ರ, ಅದೇ ಎಂದರೆ ಆತ್ಮ 
ಜನ ನವೇ ಸರಿ. 

ಕೆಳಗಿನ ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿರುವನನಾಗಿಯೂ ಮುಪ್ಪನ್ನು ಪಡೆಯ 
ತಕ್ಕವನಾಗಿಯೂ ಮತರ್ತ;್ಯನಾದನನು ಮುಪ್ಪಿಲ್ಲದಂಥ ಅಮರರ ಸಮಿಾಪ 
ಕೈ ಬಂದು ತಿಳಿದುತಿಳಿದೂ ವರ್ಜರತಿಪ್ರನೋದಗಳನ್ನು ಯೋಚಿಸುತ್ತಿ 
ರುನ ಯಾವನು ತಾನೇ ಅತಿದೀರ್ಥವನಾದ ಜೀವಿತದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸುಮಾಡಿ 
ಯಾನು? ॥ ೨೮ ॥ 

ಮತೂ, ಏನೆಂದರೆ ಮುದ್ಬಿಲ್ಲದವರೂ ಎಂದರೆ ವಯಸ್ಸನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳ 
ದವರೂ ಅಮರರೂ (ಇ೦ದರೆ ಸಾವಿಲ್ಲದವರೂ ಆದ ದೇವತೆಗಳ) ಬಳಿಗೆ ಬಂದಿರು 
ವಾಗ ಅವರಿಂದ ತನಗೆ ಇನ್ನೂ ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ಪ್ರಯೋಜನವು ಆಗತಕ್ಕದ್ದಿದೆ 
ಎ೦ದು ತಿಳಿದುತಿಳಿದೂ ತಾನು ಮು ಪ್ರುಮರಣಗಳುಳ್ಳವನಾಗಿರುವ ಅಂತ 
ರಿಕ್ಸಾದಿಲೋಕಗಳ ಕೆಳಗಿರುವ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ವಾಸವಾಗಿರುವ (ಮರ್ತ್ಯನು) 
ಅವಿವೇಕಿಗಳು ಪ್ರಾರ್ಧಿಸುವ ಪ್ರತ್ರ, ವಿತ್ಮ, ಹಿರಣ್ಯ- ಮುಂತಾದಂಧ ಆಸ್ಮಿರ 
ವಾದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಹೇಗೆ ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಿಯಾನು ? 

ಅಥವಾ (ಮೂಲದಲ್ಲಿ) « ಕ್ವ ತದಾಸ್ಟಃ ' ಎ೦ಜು ಪಾಠಾ೦ತರವು. ಆ ಪಕ್ಚ್ನ 
ದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಷ ಕ್ಸರಯೋಜನೆ ಹೇಗೆಂದಕೆ- . ತದಾಸ್ತ್ರ ' ಎಂದರೆ ಆ ಫುತ್ರಾದಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವರೇ ಕಜ್ಜಿ ೦ದು ಇರುವ ಆಸ್ಪೆಯನ್ನ್ನು ಳ್ಳಾ ತನು ಅವುಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾ 
ಗಿರುವದಾಗಿಯೂ ಸಡೆಯ-ವದಕ್ಕೈ ಕಷ್ಟ ವಾಗಿರುವದಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಪುರು 
ಷಾರ್ಥವನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕೆಂದು ಬ ಯಕೆಯುಳ್ಳಾತನ ತ ಬಲ್ಲಿ ತದಾಸ್ಕೆಯಳ್ಳವ 
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ನಾದಾನು ? ಎಂದರೆ ಅವುಗಳು ಅಸಾರವೆಂದು ಬಲ್ಲವನು ಯಾರೂ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಾರ್ಥಿಸಲಾರಸು ಎಂದರ್ಥ. ಐಲ್ಲರೂ ಮೇಲೆಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕೆಂದು 
ಬಯಸುವರು, ಆದ್ದರಿಂದ (ನೀನು) ಪುಶ್ರವಿತ್ತಾದಿಗಳ ಆಸೆಯಿಂದ ನನ್ನನ್ನು 
ಸೆಳೆಯುವದಕ್ಕೆ ಆಗಲಾರದು. 

ಮತ್ತು ಅಪ್ರ ್ಸರಸ್ತ್ರೀಯರೇ ಮುಂತಾದ ವರ್ಣರತಿಪ ಮೋದಗಳನ್ನು ಟ್‌ 
ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಸರಿಯಾಗಿ ಯೋಜಿಸ ುವಾತನು 
ಅತಿದೀರ್ಥವಾದ ಜೀವಿತದಲ್ಲಿ ಯಾವ ನಿವೇಕಿಯು ತಾನೆ ಮನಸ್ಸುಹಾಕಿಯಾನು? 

ಎಲೈ ಮೃತ್ಯುವೆ, ಯಾವದರಲ್ಲಿ ಈ ಸಂಶಯವನ್ನು ಪಡುತ್ತಿರು 
ವರೋ, ರದು ಪರಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೆಜ್ಜೆ ನಪ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕೆ ಸಾಧನ 
ವಾಗುನದೋ, ಅದನ್ನೂ ನಮುಗೆ ಹೇಳು. “ಮನ ಈ ನರವು ಗೂಢ 
ವಾಗಿ ಒಳಹೊಕ್ಕಿರುವದೋ ಅದನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಜೀರೊಂದನ್ನು ನಚಿಕೇ 
ತನು ಕೇಳುವದಿಲ್ಲ. ॥೨೯॥ 

ಆದ್ದರಿಂದ ಎಲೈ ಮೃತ್ಯುವೆ, ಅಸಿತ್ಯವಾದ ಕಾಮಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಮನ 
ಸನ್ನು | ಜಗ್ಗುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಯಾವ ಸಕ್ತ್ಕವನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಇವನು 
ಇದ್ದಾನೋ ಇಲ್ಲವೊ ಎಂದು ಹೀಗೆ ಸಂದೇಹಪಡುವರೋ, ಮಹಾಪ್ರಯೋ 
ಜನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಪರಲೋಕವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಆತ್ಮನ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ 
ಜ್ಞಾನವೇ (ಉಪಯೋಗವಾಗುವದೋ) ಆ೦ಥ ನಾನು ಕೇಳಿದ (ವಿಷಯ)ವನ್ನೇ 
ನಮಗೆ ಹೇಳು, ಹೆಚ್ಚು ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದೇನು? ಯಾವ ಆತ್ಮವಿಷಯವಾದ ಈ 
ಪುಕೃತವಾದ ವರವು ಗೂಢವಾಗಿ ಒಳಹೊಕ್ಕಿ ರುವದೋ, ವಿಂಗಡಿಸಿ ತಿಳಿಯ 
ವದಕ್ಕೆ ಆಗದೆ ಇರುವ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರುವದೋ ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿರು 
ವಂಥ ಅವಿವೇಕಿಗಳು ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳುಬಹುದಾದ ಅನಿತ್ಯವಸ್ಥೃವಿನ ವಿಷಯವಾದ 
ವರವನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಲೂ ನಚಿಕೇತನು ಕೇಳಲಾರನು. ಇದು ಶ್ರುತಿಯ] 
ವಚನವು. 


ಇ 








೫ ವರ್ಣ- ಗೀತೆ, ರತಿ- ಕ್ರೀಡೆ, ಪ್ರಮೋದ. ಇವುಗಳಿಂದಾದ ಸುಖ ಎಂದು (ಗೋ|) 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ತೋರುವ ವಕ್ತುಗಳಲ್ಲಿರುವ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದಾಗುವ ಸುಖಗಳು 
ಎಂದೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡಬಹುದಾಗಿದೆ. 1. ನಾನು ತೇಳಲಾರೆನು ಎಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ 
« ನಚಿಕೇತನು ಕೇಳುವನಲ್ಲ' ಎಂದು ನಚಿಕೇತನೇ ಹೇಳಿದ್ದರೂ ಹೇಳಿರಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಪರಮ 
ಪುರುಷಾರ್ಥವನ್ನು ಬಯಸಿದ್ದ, ನಚಿಕೇತನು: ಇನ್ನು ಯಾವ -ವರವನ್ನೂ ಕೇಳದೆ ಹೋದನು' 
ಎಂಬ ತಾತ್ಪರ್ಯದಿಂದ ಶ್ರುತಿಯು ಹೇಳಿದೆ ಎಂದು ಭಾಷ್ಯಕಾರರು ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ. 


ವ. ೨ಮಂ ೧] ಪರಸ್ಪರದಿರುದ್ಧವಾಗಿರುನ ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ ೨೫ 


ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ--ಎರಡನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ವಿದ್ಯಾನಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠಶ್ವ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸೇ ಬೇರೆ, ಪ್ರೇಯಸ್ಸೇ ಬೇರೆ. ಅವೆರಡೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಪ್ರಯೋಜನವುಳ್ಳೆನಾಗಿ ಪುರುಷನನ್ನು ಕಟ್ಟುನವು. ಅನೆರಡರಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಯ 
ಸ್ಸನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು ವಾತನಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವದು, ಯಾವನು 
ಪ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನೇ ಅರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೋ ಅವನು ಪುರುಷಾರ್ಥದಿಂದ ತಪ್ಪಿ 
ಹೋಗುವನು. ॥೧॥ 
ಶಿಷ್ಟನನ್ನು ಪರೀಕ್ಬೆವರಾಡಿ (ಐವನಲ್ಲಿ) ವಿದ್ಯೆಗೆ ಬೇಕಾದ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆ 
ಯೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿ (ಯಮನು) ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಶ್ರೇಯವು ಎಂದರೆ ಅತ್ಯ೦ತ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಿತವಾದ (ಮುಕ್ಕಿಸಾಧನವು) ಬೇರೆ, ಎಂದರೆ (ಪ್ರೇಯಸ್ಸಿಗಿಂತ, 
ಬೇರೆಯೇ ಆಗಿರುವದು ; ಇದರಂತೆ ಪ್ರೇಯಸ್ಸೇ, ಬಹಳ ಪ್ರಿಯವಾಗಿ ಕಾಣುವ) 
(ಅಭ್ಯುದಯ ಸಾಧನವೇ) ಬೇರೆ. ಈ ವ್ರೇಯಸ್ಸು ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಎಂಬೆರಡೂ ನಾನಾ 
ರ್ಥಗಳಾಗಿ ಎಂದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಯೋಜನವುಳ್ಳವುಗಳಾಗಿ ವರ್ಣ, ಆಶ್ರಮ- 
ಮುಂತಾದವುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅಧಿಕಾರಿಯಾದ * ಪುರುಷನನ್ನು ಕಟ್ಟುವವು. 
ಇವುಗಳನ್ನು ತಾನು ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದೆಂದು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಪುರುಷನೂ ಪ್ರೇರಿತ 
ನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಶ್ರೇಯಸ್ಸು, ಪ್ರೇಯಸ್ಸ್ಸು- ಇವುಗಳಲ್ಲಯೇ ಅಭ್ಯುದಯ, 
ಅಮೃತತ್ತ- ಇವುಗಳನ್ನು ಬಯಸುವ ಪುರುಷನು ಪ್ರವರ್ತಿಸುತ್ತಾನೆ; ಆದ್ದರಿಂದ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಮತ್ತು ಪ್ರೇಯಸ್ಸು- ಇವುಗಳ ಪ್ರಯೋಜನವೇ ತಾನು (ಸಾಧನ 
ವನ್ನು) ಮಾಡಿ ಪಡೆಯಶಕ್ಕದ್ದೆಂದು (ಪುರುಷನು ಪ್ರವರ್ತಿಸುವದರಿಂದ) ಇವೆ 
ರಡರಿಂದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಪುರುಷನೂ ಕಟ್ಟುಬದ್ದಿರುವನೆಂದು] (ಈ ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲ) 

೫. ವರ್ಣ, ಆಶ್ರಮ- ಮುಂತಾದ ವೇದೋಕ್ತವಾದ ಅಧಿಕಾರವುಳ್ಳ ಪುರುಷನಿಗೆ ಅಭ್ಕುದಯ 
ನೀತ್ರೆ ಯಸ- ವಿಂಬ ಎರಡು ಶಾಸ್ತ್ರೋಕ್ತ ವಾದ ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳು ಕಾಣುವವು ಅಭ್ಯುದಯ 
ಎಂಬ ಮಾನಲ್ಲಿ ಧರ್ಮ, ಅರ್ಥ, ಕಾಮ- ಎಂಬ ತ್ರಿವರ್ಗವನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿದೆ, ನಿ8ಶ್ರೇಯಸವೆಂದರೆ 
ಅತ್ಯಂತಸಿತವಾದದ್ದು, ಮುಕ್ತಿ. 

। ತನಗೆ ಅಭ್ಯುದಯವೇ ಬೇಕೆಂಬವನು ಪ್ರಿಯವಾದ ಸಾಧನವನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 
ನೀತ್ರೆ ಯಸವೇ ಬೇಕೆಂಬವನು ಹಓತವಾದ ಫಲವನ್ನು “ಡುವ ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಸಾಧನವನ್ನು ಆರಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 

| ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲದೆ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಿಲ್ಲ , ಆದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನು ಪ್ರವೃ 
ತಿಗೆ ಕಟ್ಟುಬಿದ್ದಿರುವನು. 


೨೬ ಪರಸ್ಪ ರವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ವಿದ್ಯಾವಿದೈೆ ಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ [ಅ, ೧ಷ್ಮ ೨ 


ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. ಅವುಗಳೆರಡೂ ಒಂದೊಂದು ಪುರುಷಾರ್ಥವನ್ನೇ ಸೇರತಕ್ಕು 
ವ್ರಗಳಾಗಿದ್ದರೂ ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯಾಸ್ತರೂಪದಲ್ಲಿರುವದರಿಂದ * (ಒಂದಕ್ಕೊಂದು) 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವವು. ಅದ್ದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನೂ ಬಿಡದೆ ಒಬ್ಬನೇ 
ಪುರುಷನು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎರಡನ್ನೂ ನಡೆಯಿಸಲಾರನಾದ್ವರಿ೦ಂದ ಇವೆರಡರಫ್ಲಿ 
ಅವಿದ್ಯೆಯ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿರುವ ಸ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನು ಕೈಬಿಟ್ಟು ಒರಿಯ ಶ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನೇ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವಾತನಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವದು, ಉತ್ತಮವಾದ ಮಂಗಳೆ 
ವಾಗುವದು, ಆದರೆ ದೂರದರ್ಶಿಯ್ದ್ಲಡೆ ಯಾವನು ಮೂಡನಾಗಿರುವನೋ 
(ಅವನು) ಈ ಪ್ರರುಷಾರ್ಥದಿಂದ, ಈ ಪರಮಾರ್ಥವಾದ ಶಾಶ್ಚತವಾದ ಪೈಯೋ 
ಜನದಿಂದ, ತಪ್ಪಿಹೋಗುವನು; ಅದನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವನು, ಅದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಇೆಳಗೆ ಜಾರುವನು ಎಂದರ್ಥ. ಇವರು. ಯಾರು? ಎಂದರೆ ಯಾವಸು ಪ್ರೇಯ 
ಸ್ಫನ್ನೇ ಅರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೊ, ( ಸಾಧನವಾಗಿ) ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು ಸವನೋ (ಅವನು) 
ಬಎ೦ದಭಿಪ್ರಾಯ. 

ಶ್ರೇಯಸ್ಸೂ ಪ್ರೇಯಸ್ಸೂ ಮನುಷ್ಯನ ಬಳಿಗೆ ಬರುವವು. ಅವು 
ಗಳೆರಡನ್ನೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿ ಪಂಡಿತನಿಾದವನು ವಿಂಗಡಿಸಿಕೊ 
ಹ್ಛತ್ತಾನೆ. ತಿಳಿದನನು ಪ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಶ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನೇ ಆರಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ; ಮೂಢನು ಯೋಗಸ್ಸೇಮಕ್ಕೆಂದು ಪ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನೇ ಆರಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ॥೨॥ 

ಇವೆರಡನ್ನು ಅನ್ನಸರಿಸುವದೂ ಪುರುಷನಾದವನಿಗೆ ತನ್ನ ಅಧೀನದಲ್ಲಿಯೇ 
ಇದ್ದರೆ ಜನರು ಬಹಳವಾಗಿ ಪ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನೇ ಏಕೆ ತೆಗೆದ. ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ? ಎ೦ದರೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ನಿಜ, ಇವೆರಡೂ ತನ್ನ ಢೀನವೆ; ಆದರೂ ಮೂಡಢಬುದ್ಧಿಯ.ಳ್ಳ ವರಿಗೆ 
ಸಾಧನದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ಂದಲೂ ಫಲದೃಷ್ಟಿಂಯ೦ದಲೂ ವಿಂಗಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗದೆ 
ಬೆರೆತುಕೂಂಡಿರುವವೋ ಏನ್ಫುವ ಹಾಗೆ (ಕಾಣುತ್ತಾ) ಈ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಪ್ರೇಯಸ್ಸೂ ಪ್ರೇಯಸ್ಸೂ (ಎರಡೂ) ಬಂದು ಸೇರುತ್ತವೆ. ಆದಕಾರಣ- 
ಹಂಸವು ನೀರಿನಿಂದ ಹಾಲನ್ನು (ವಿಂಗಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ)- ಫಂಡಿತನಾದವನು 
ಆಶ್ರೇಯಸ್ಸು, ಪ್ರೇಯಸ್ಸು- ಎಂಒ ಪದಾರ್ಥಗಳೆರಡನ್ನೂ ಸವಿರಾಪಿಸಿ ಮನಸ್ಸಿ 
ನಿಂದ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಆಲೋಚಿಸಿ, ಹೆಚ್ಚಿನದು ಯಾವದು, ಕಡಿಮೆಯದು ಯಾವದು 
ಎಂದು ವಿಚಾರಿಸಿ ಎಂಗಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ; (ಹೀಗೆ) ವಿಂಗಡಿಸಿಕೊಂಡು ಪ್ರೇಯ 
ಸ್ಲನ್ನು ಕೈಬಿಟ್ಟು, (ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು) ಹೆಚ್ಚಿನದಾದ್ದರಿಂದ ಶ್ರೇಯ 
ಸ್ಲನ್ನೇ ಆರಿಸಿಕೊಳು ತ್ತಾನೆ. ಅವನು ಯಾರು? ಎ೦ದರೆ ತಿಳಿದಾತನು. ಆದರೆ 
ಯಾರು ಮೂಢನೋ, ಅಲ್ಪಬುದ್ದಿಯುಳ್ಳವನೋ ಅವನಿಗೆ,(ಹೀಗೆ) ವಿಂಗಡಿಸುವ 





೫. ಪ್ರೇಯಸ್ಸಿನ ಸಾಧನವು ಅವಿದ್ಯೆ, ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿನ ಸಾಧನವು ವಿದ್ಯೆ. 


ಮಂ. ೧೪] ಪರಸ್ಪ ರವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಉವ ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ ೨೭ 


ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ "ಯೋಗಕ್ಟೆ ೀಮಕ್ಕಾಗಿ'. ಇ೦ದರೆ ಶರೀರವೇ 
ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಬೆಳಸಿಕೊಳ್ಳುವದು, ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದು - ಇವುಗಳಿ 
ಗಾಗಿ ಎಂದರ್ಥ. (ಇಂಥ ಯೋಗಕ್ಟೇಮಕ್ಕಾಗಿ)- ಪಶು, ಪುತ್ರ. ಮುಂತಾದ 

ಇಪದಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರೇಯಸ್ಸ ನ್ಪೆ ತ ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ನೆ. 

ನಚಿಕೇತನ, ಈ ನೀನಾದರೋ ಪ್ರಿಯನಾಗಿಯೂ ಸ್ರಿಯರೂಪ 
ವಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಈ ಕಾಮಗಳನ್ನು `ಯೋಜಕೆಮಾಡಿ ಕೈಬಿಟ್ಟರು 
ತ್ತೀಯೆ ; ಯಾವದರಲ್ಲಿ ಬಹು (ಗಳು ಮುಳುಗಿರುವರೋ ಅಂಥ 
ವಿತ್ತಮಯವಾದ ಈ ದಾರಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲಿಲ್ಲ. 1೩1 

ಈ ನೀನಾದರೋ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ನಾನು (ನಿನ್ನ ನ್ನು) ಆಸೆ ಸೆಗೊಳಿಸಿದರೂ 
ಪ್ರಿಯವಾಗಿರುವ ಪ್ರತ್ರಾದಿಗಳು, ಪ್ರಿಯರೂಪವುಳ್ಳ % ಅಪ್ಸರಸ್ತ್ವೀಯರೇ 
ಮುಂತಾದವುಗಳು- ಎಂಬ ಕಾಮಗಳನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಟೂ ಸತಿ, ಅವು 
ಅನಿತ್ಯುವಾದ ವುಗಳೆಂದೂ ಅಸಾರವಾದವುಗಳೆಂದೂ ದೋಷಗಳನ್ನು (ಕಂಡು), 
ಎಲ್ಫೈೆ ನಚಿಕೇತನೆ, (ಅವುಗಳನ್ನು) ಕೈಬಿಟ್ಟಿ ರುತ್ತೀಯೆ, ಆಹ! ನೀನು ಎಂಥ 
ಬುದ್ದಿವ೦ತನು! ಯಾವ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಮೂಢಜನರು ಮುಳುಗಿರುವರೋ 
ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳು ವರೋ, ಅಂಧ ಮೂಢಬನರು ಹೋಗುವ ಧನಬಾಹುಳ್ಯವುಳ್ಳ 
ಈ ಕುತ್ಸಿ ತವಾದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ನೀನು ಹೊಂದಲಿಲ್ಲ. 

ಅವಿದ್ಯೆ ಯೆಂದು (ಯಾವದು ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವದೋ) ವಿದ್ಯೆಯೆಂದು 
ಯಾವದು ಸ್ಟ ಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವಜೊಛಿ ಈ ಎರಡೂ (ಒಂದಕ್ಕೊಂದು) 
ದೂರವಾಗಿ ವಿರುದ್ಧನಾಗಿರುವವು, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹೋಗಿರುತ್ತವೆ. ನಚಿ 
ಕೇತನು ನಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಬಯಸುವವನೆಂದೇ ತಿಳಿಯುತ್ತೇನೆ; (ಏಕೆಂದರೆ) 
ನಿನ್ನನ್ನು ಬಹಳ ಕಾಮಗಳೂ ಬಿಡಿಸಲಿಲ್ಲ. ॥ ೪ ॥ 

"ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಯಸ್ಸನ್ನು ತೆಗೆದುಕೆಳ್ಳುವನಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುತ್ತದೆ; 
ಯಾವನಾದರೆ ಪ್ರೇಯಸ್ಸ ನ್ನ್ನ ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೋ ಅವನು ಪುರುಷಾರ್ಥದಿಂದ 
ತಪ್ಪಿಹೋಗುವನು' ಎಂದು (ಒ೦ದನೆಯ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿತ್ತಲ್ಲ, ಅದು ಏಕೆ? 
ಏಕೆಂದರೆ ಇವೆರಡೂ "ದೂರವಾಗಿ' ಎಂದರೆ ಬಹಳ ಭೇದವುಳ್ಳವಾಗಿ, ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗಿ' ಎಂದರೆ ವಿವೇಕರೂಪವಾಗಿಯೂ ಅವಿವೇಕರೂಪವಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ದರಿಂದ ಕತ್ತಲುಬೆಳಕುಗಳ ಹಾಗೆ] ನಡಸೃರವಾಗಿ ತ ಹೊಂದದ ರೂಪವುಳ್ಳವಾಗಿರು 





* ಪಶುಪ್ರತ್ರಾದಿಗಳನ್ನು ಕೊಡುವ ಸಾಧನವನ್ನೇ ಮ ಮಾಡುತ್ತಾ ನೆ ಎಂದು ತಾಶ್ಸರ್ಯ, 

1. ಮಕ್ಕಳು ನಗೆ ಪತ್ತಿರಸುಬಂಧವುಳ್ಳ ವರಾದ್ದರಿಂದ ಪ್ರಿಯರು, ಅವರಿಗಿಂತಲೂ ದೂರ 
ವಾಗಿರುವ ಅಪ್ಲರಸ್ತ್ರೀಯರೇ ಮುಂತಾದವರು ಪ್ರಿಯರೂಪರು. (ಗೋ) 

] ಸ್ವಲ್ಪ ಬೆಳಕು ಇರುವೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಕತ್ತಲೆಯೂ ಇರಬಹುದಾಗಿರುವಂತೆ ಜ್ಞಾನಿಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾ 


೨೮ ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ಎಿದ್ಯಾವಿದೈೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ [ಅ. ೧ ಪ. ೨ 


ಇ 


ವವು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹೋಗಿರುತ್ತವೆ' ಎಂದರೆ (ಒಂದು) ಸಂಸಾರಕ್ಕೂ 
ಇನ್ನೊ ೦ದು ಮೋಕ ಕ್ಕೂ ಹೇತುವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಚೇರಿ ಬೇರೆ ಫಲಗಳನ್ನು 
ಕೊಡುತ್ತ ವೆ. ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಇವೆರಡೂ ಯಾವವು ? ಎಂದರೆ ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ; ಯಾವದು ಪ್ರೇಯಸ್ಸಿನ ವಿಷಯವಾದ ಅನಿದ್ಯೆಯೆಂದೂ (ಯಾವದು) 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿನ ವಿಷಯವಾದ ವದ್ಯೆಯೆಂದೂ ಪಂಡಿತರಿಗೆ ಗೊತ್ತಾ ಗಿರುವವೋ 
(ಆವೆರಡು.) ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ನಚಿಕೇತನು ಎಂದರೆ ನೀನು' ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಬಯಸು 
ವವನು ಎಂದೇ ನಾನು ತಿಳಿಯುತ್ತೇನೆ. ಏಕೆ? ಏಕೆಂದರೆ ತಿಳಿಯದವರ ಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಸೆಳೆಯುವಂಥ ಅಪ ಪೃರ8ಸ್ತ್ರೀಯರೇ ಮು೦ತಾದ «ಬಹಳ ಸಾರುಗಳೂ 
ನಿನ್ನನ್ನು ಬಿಡಿಸಲಿಲ್ಲ', ತಮ್ಮನ್ನು ಜಾರ ಬಂದು ಇಜೆ ಯನ್ನು ೦ಟು 
ಮಾಡಿ ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿ ನ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ತಪ್ಪಿಸಲಿಲ್ಲ, ಆದ್ದರಿಂದ ನಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಬೂ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸನ ನ್ಫು ಪಡೆಯುವವನೆಂದು (ನಿನ್ನನ್ನು) ತಿಳಿಯುತ್ತೇನೆ ಎ೦ಂದಭಿಪ್ರಾಯ. 

ಅನಿದೈೆ ಯು ನಡುನೆ ಇರುವವರಾಗಿ' ತಾನೇ ಬುದ್ಧಿವಂತರು, ಪಂಡಿ 
ತರು- ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಬಹುವಾಗಿ ತೊಳಲುತ್ತಾ ಕುರು 
ಡನು ಕರೆದುಕೊಂಡುಹೋಗುತ್ತಿರುವ ಕುರುಡರ ಹಾಗೆ, ಈ "ಮೂಢರು 
ಸುತ್ತುತ್ತಿರುವರು. ॥೫॥ 

ಆದರೆ ಯಾರು ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕವರಾಗಿ ದಟ್ಟ ವಾಗಿರುವ ಕತ್ತಲೆಯಂತಿ 
ರುವ ಅವಿದ್ಯೆಯ ನಡುವೆ ಇದು ಸೂ ಮಕ್ಕಳು ಜತಿ ದನಕರುಗಳು ಮುಂತಾ 
ದವುಗಳ ಬಯಕೆಗಳೆಂಬ ನೂರಾರು ಹಗ್ಗ ಗಗಳಿಗೆ ಕಟ್ಟುಬಿದ್ದು ತಾವೇ ಬುದ್ದಿವಂ 
ತರಪ ಪಂಡಿತರು, ಎಂದರೆ ನಾವೇ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು ಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ಜಾಣರು- ಎರದು 
ತಿಳಿದು ಕೊಂಡವರಾಗಿರುವರೋ, ಅಂಥವರು ಆತ್ಯಂತವಾಗಿ ಡೊಂಕುಡೊಂಕಾ 
ಗಿಯೊ ಬಲುಬಗೆಯಾಗಿಯೂ ಇರುವ (ಕರ್ವದ) ಗತಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಬಹು 
ವಾಗಿ ಕೊಳಲುತ್ತ, ಮುಪ್ಪು, ಮರಣ, ರೋಗ- ಮುಂತಾದ ದುಃಖಗಳಿಂದ 
ಈ ಅವಿವೇಕಿಗಳು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಸುತ್ತುತ್ತಿರುವರು, ಕಣ್ಣಿಲ್ಲದ ಕುರುಡನು 
ತಗ್ಗುತಿಟ್ಟಿನ ದಾರಯಲ್ಲಿ (ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿ) ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗುವ 
ಬಲುಮಂದಿ ಕುರುಡರು ದೊಡ್ಡ ನ! ಹೇಗೆ ಪಡೆಯುವರೋ, ಹಾಗೆ 
ಇವರೂ (ಅನರ್ಥಗಳಿಗೊಳಗಾಗಿ) ಸುತ್ತುತ್ತಿರುವರು. 

ಪ್ರಮಾದದಿಂದ ಕೂಡಿ ದಓಿತ್ತದ ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ಮೂಢನಾಗಿರುವ 
ಬಾಲಕಿಗೆ ಪರಲೋಕದ ಸಾಥನನೆಂಬುಜೇ ಸಾಜಂವಡಿಲ್ಲ. (ಇವನು) 
ನವೂ ಇರಬಹುದು ; ಜೀವನ್ಮುಕ್ತರಿಗೆ ಶರೀರಿವಿರುವ ಪರಿಯಂತೆವೊ ಜಗತ್ತು ಕಾಣುವಷ್ಟ ರ ಮಟ್ಟಿನ 


ಅಜ್ಞಾನದ ಅಂಶವು ಉಳಿದಿರುವದು-.. ಎಂದು ಈಗಿನ ವೇದಾಂತಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತ 
ಜಾರೆ. ಇದು ಭಾಷ್ಯವಿರುದ್ಧ ವಾದದ್ದೆ ಬುದಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿರುವ ಭಾಷ್ಕವಚಿನವೊಂದು ಪ್ರಮಾಣಿವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 











ಮಂ. ೪-೭) ಪರಸ್ಸರವಿರುದ್ದವಾಗಿರುವ ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ನಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ ೨೯ 


«ಇದೇ ಲೋಕವು, ಮತ್ತೊಂದು ಲೋಕನೆಂಬುದಿಲ್ಲ?- ಎಂದು ಯೋಜಿಸಿ. 
ಕೊಂಡು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ನನ್ನ ನಶನನ್ನೈದುವನು, ॥ ೬ || 

ಹೀಗೆ ಮೂಡನಾಗಿರುವದರಿಂದಲೇ ಪರಲೋಕಸಾಧನವು ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 
(ಮೂಲದಲ್ಲಿ "ಸಾಂಪರಾಯಃ' ಬಎಂದಿದೆಯಷ್ಟೆ ;) ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಹೋಗಿ ಸೇರ 
ತಕ್ಕ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಸಂಪರಾಯವೆಂದು ಹೆಸರು ; ಅದನ್ನು ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಆನು 
ಕೂಲವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲ ಕೇಳಿರುವ ಗೊತ್ತಾದ ಸಾಧನವೇ ಸಾಂಪರಾಯವೆನಿ. 
ಸುವದು. ಅಂಧ (ಸಾಂಪರಾಯವು) ಬಾಲಕನಿಗೆ ಎಂದರೆ ಅವಿವೇಕಿಯಾದ. 
ವನಿಗೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ; ಅದು ಆವನಿಗೆ ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲ, ಅವನು ಆ (ಸಾಧನ 
ವನ್ನು) ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಪ್ರಮಾದದಿಂದ ಕೂಡಿ ಎಂದರೆ 
ಮಕ್ಕುಳು, ಮರಿಗಳು, ದನಕರುಗಳು- ಮು೦ತಾದ ಪ್ರಯೋಜನಗಳಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತ 
ನಾಗಿ, ವಏಿತ್ತದ ಜ್ರಾಂತಿಯಿ೦ದ ಮೂಢನಾ/ ರುವ ಎಂದರೆ ಹಣದ ನಿಮಿತ್ತ 
ದಿಂದ ಅವಿವೇಕವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮುಚ್ಚಿ ಹೋಗಿರುವಾತರಿಗೆ 
(ಪರಲೋಕಸಾಧನವು ತೋರುವದಿಲ್ಲ,) *ಹೆ೦ಗಸರು ಅನ್ಫ ಪಾನಗಳು ಮುಂತಾ 
ದವುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ಈಗ ಕಾಣ.ತ್ತಿದೆಯಲ್ಲ, ಇದೇ ಲೋಕವು ಮತ್ತೊಂದು 
ನಾವು ಕಾಣದ ಸರಲೋಕವೆಂಬುದಿಲ್ಲ'- ಹೀಗೆಂದು ಸ್ವಭಾವದಿಂದ* ಯೋಜಿನಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ, ಅವನು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟಿ ನನ್ನ ವಶವನ್ನೆ )ದುವನು; ಮೃತ್ಯು 
ವಾದ ನನಗೆ ಅಧೀನವಾಗುತ್ತಿರುವನು, ಎಂದರೆ ಹುಟ್ಟುಹೊಂದು ಮುಂತಾದ 
ದುಃಖದ ಸಾಲನ್ಸೇ ಹತ್ತಿಕೊಂಡಿರುವನು- ಎ೦ದರ್ಧ. ಬಹು ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಜನರು ಈ ವಿಧವಾಗಿಯೇ ಇರುವರು. 

ಬಹು ಜನರಿಗೆ ಶ್ರವಣಕ್ಕೂ ಯಾವಾತನು ಸಿಗುನಂತಿಲ್ಲವೋ ಕೇಳಿದ 
ನೇಲೂ ಯಾವಾತನನ್ನು ಬಹು ಜನರು ತಿಳಿಯರೋ, ಅಂಥ ಈ (ಆತ್ಮ 
ನನ್ನು) ಹೇಳುವವನು ಆಶ್ಚರ್ಯರೂಪನು, ಇನನನ್ನು ಪಡೆಯುವವನು 
ಜಾಣನು, ಜಾಣನಿಂದ ಹೇಳಿಸಿಕೊಂಡು ತಿಳಿಯುವಾತನು ಆಶ್ಚರ್ಯ 
ರೂಪನು. ॥1೩॥ 

ಆದರೆ ಯಾವಾತನು ಶ್ರೇಯಸ್ಸೇ ತನಗೆ ಬೇಳೆನ್ನುವನೋ ಅಂಥವನು 
ಎಲ್ಲಿಯೋ ಸಾವಿರಕ್ಕೆ ] ಒಬ್ಬನೇ. ಅಂಥ ನಿನ್ಶ೦ಥವನೇ ಆತ್ಮ ಜ್ಯಾನಿಯಾಗು 
ನು. ಏಕೆಂದರೆ ಶ್ರವಣಸ್ತ್ರೂ ಎಂದರೆ ಕೇಳುವಡಕ್ಕೆ ಕೂಡ ಈ ಆತ್ಮನು ಬಹು 
ಜನರಿಗೆ ಸಿಗುವಂತಿಲ್ಲ,. ಇನ್ನೂ ಅನೇಕರು ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು (ಕುರಿಶು).ಶ್ರವಣ 





೫ ವಿಚಾರಹೀನನಾಗಿ. 1 ಇಲ್ಲಿ ಸರಿಯಾದ ಮುಮುಕ್ಸು ತ್ವವು ಬರುವದು ಬಲು 
ಕಷ್ಟವೆಂದು ಹೇಳುವ ಮುಂದಿನ ಮಂತ್ರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಶಿಸಿದೆ. 
ಸ] -ಭಗವದ್ಗೀತೆ... (೨- ತಿ). 


೩೦ ಪರಸ್ಪರವಿರದ್ಧವಾಗಿರುವ ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠತ್ವ [ಅ. ೧ವ. ೨ 


ಮಾಡಿದ ಮೇಲೂ ತಿಳೆಯರು; ಮಂದಭಾಗ್ಯರಾದ ಇವರು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಸಂಸ್ಥಾರವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ (ಆತ್ಮನನ್ನು) ಅರಿಯ (ಲಾರ)ರು. ವುತು, ಈ (ಅತ್ಮನನ್ನು 
ಎವರಿಸಿ) ಹೇಳುವಾತನೂ ಆಶ್ಚರ್ಯವೆ, ೫ ಅದ್ಭುತಸ್ತ್ವ ರೂಪನೆ, ಬಜು ದಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಯಾರೋ ಒಬ್ಬನು ಇರುತ್ತಾನೆ; ಮತ್ತು ಶ್ರವಣಮಾಡಿದ ಮೇಲೂ 
ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು ಪಡೆಯುವನು ಎಕ್‌ಶಲನೆ, ಜಾಣನೆ; (ಆಂಥವನೂ) ಅನೇಕರಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲಿಯೋ ಒಬ್ಬನಿರು ತ್ತಾನೆ, ಎಕೆಂದರೆ ಗಟ್ಟಿ ಸೈಗನಾದ ಜಾಣನಾದ ಗುರುವಿನಿಂದ 
ಹೇಳಿಸಿಕೊಂಡು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವಾತನು ವ ರ್ಯವೆ, ಯಾರೋ ಒಬ್ಬನಿರು 
ತ್ತಾನೆ, ಏಕೆಂದರೆ; -- 

ಕಡಿನುೆಯ ತರದ ಮನುಷ್ಯನಿಂದ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟರೆ ಬಹುವಾಗಿ ಚಿಂತಿ 
ಸಲ್ಪಡುತ್ತಿರುವ ಈತನು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬರುವವನಲ್ಲ. ಅನನ್ಯ 
ಪ್ರೋಕ್ತನಾದರೆ ಈತನಲ್ಲಿ ಗತಿ ಎಂಬುದು ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಹಾಗಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ) ಅಣುಪ್ರಮಾಣವಾದದ್ದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅಣುನಾಗಿರುವ ಈತನು 
ತರ್ಕಕ್ಕೆ ತಕ್ಕನನಾಗಿರುವದಿಲ್ಲನೇ ಇಲ್ಲ. 1೮ ॥ 

ಕಡಿನೆಯ ತರದ ಮನುಷ್ಯನಿ೦ದ- "ದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯಬ.ದ್ವಿಯುಳ್ಳಾತ 
ನಿ೦ದ ಎಂದರ್ಥ. ಆ೦ಥ ಮನುಷ್ಯನಿಂದ- ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ಟ ರೆ ನೀನು ನನ್ನ” ನ್ನು ಸು 
ತಿರುವ ಈ ಆತ್ಮನು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಯ ಬಿರು ನಟ್ರ (ಹಾಗೆ ಈತನ ನ್ನ) 
ಚಟ ಜು ಏಕೆಂದರೆ ಇದಾನೆ] (ಇಲ್ಲ, "ಕತ್ಳ್ಳ' (ಕತ್ಳ್ಳು 
ವಲ್ಲ', "ಶುದ್ಧನ "ಅಶುದ್ಧ ನು ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ವಾದಿಗಳು ೦ನ್ನು 
ಟು ತಿಳಿಯುತ್ತ ರುವರು. 

ಹಾಗಾದರೆ ಈತನನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ಹೇಗೆ ತಿಳೆಯಬಹುದು? ಎ೦ದರೆ 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಅನನ್ಯಪ್ರೋಕ,ನಾದರೆ' ಎಂದರೆ ಅನನ್ಯನಾಗಿ ನಾನು (ಅದಕ್ಕಿಂತ) 
ಬೇರೆಯ ಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿದು, ಪ್ರತಿಪಾದ್ಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವ 
ಆಚಾರ್ಯನಿಂದ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರೆ, ಈ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ :ಇದಾನೆ', "ಅಲ್ಲ'- ಮುಂತಾದ 
ಗತಿ ಎಂದರೆ ಏಿಕಲ್ಪಿಸುವ ಯೋಜನೆಯು ಇರುವದಿಲ್ಲ; ಏಕೆಂದರೆ ಎಲ್ಲಾ 
ಬಗೆಯ ವಿಕಲ್ಪಗಳೆಂಬ 1: ಗತಿಗಳೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಡಗಿಹೋಗಿರುತ್ತವೆ. 

ಅಥವಾ ಅನನ್ಯನಾದ ಎಂದರೆ ತನ್ನ ಆತ್ಮನೇ ಆಗಿರುವ ಈ ಆತ್ಮನು ಪ್ರೋಕ್ಕ 
ನಾದರೆ ಎಂದರೆ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟರೆ (ಎಂದು ಅನನ್ಯಪ್ರೋಕ್ತೇ- ಎಂಬ ಮೂಲಕ್ಕೆ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವು. ಇವನು ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರೆ) ಇಲ್ಲಿ ಗತಿ (ಇರುವದಿಲ್ಲ), ಎಂದರೆ 
ಬೇರೊಂದನ್ನು ತಿಳಿಯುವ (ಅವಗತಿಯು) ಇರುವದಿಲ್ಲ; ಏಕೆಂದರೆ (ಆಗ) 


ತ ಭಗವ್ಗೀತೆ (೨-೨೯). 
5 ಸಂಶಯಗಳಿಲ್ಲ ಹೋಗಿಬಿಡುವವು- ಎಂಬ (ಮುಂಡಕ)ಶ್ರುತಿಯ ಭಾಮದು. 





ಮಂ. ೭೯] ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ಧವಾಗಿಕುವ ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಮೆಯ ಶ್ರೇಷೃತ್ವ 8೧ 


ತಿಳಿಯಬೇಕಾದ ಬೇರೊಂದು ವಸ್ತುವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಆತ್ಮನು ಒಬ್ಬನೇ ಎಂದರಿ 
ಯುವದೇ ಜ್ಞಾನದ ಕೊನೆಯ ನಿಲುಗಡೆ; ಆದ್ದರಿಂದ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದದ್ದು ಇಲ್ಲ 
ದ್ವರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಗತಿ (ಎಂದರೆ ತಿಳಿಯುವದ.) ಏನೂ ಉಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದಿಲ್ಲ. ೬ 

ಅಥವಾ ಇಲ್ಲಿ ಸಂಸಾರಗತಿಯೆಂಬುದಿರುವದಿಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ಅನನ್ಯನಾದ 
(ಎ೦ದರೆ ತನ್ನ್ನಿ೦ದ ಬೇರೆಯ, ಲ್ಲದ) ಆತ್ಮನು ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರೆ ಅದನ್ನು ತಿಳಿದದ್ದರ 
ಫಲವಾದ ಮೋಕ್ಷ ವ್ರ ಕೂಡಲೆ ಆಗಿಯೇ ಬಿಡುತ್ತಾಡೆ. % 

ಅಥವಾ (ತಾನು) ಹೇಳುವ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮವೇ ತಾನಾಗಿ ಆಚಾರ್ಯನಿಂದ 
ಆತ್ಮನು ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರೆ ಅಗತಿ ಎಂದರೆ ತಿಳಿಯದೆ ಇರುವದು, ಗೊತ್ತಾಗದೆ ಇರು 
ಪದೆಂಒುದು ಅವನಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅಚಾರ್ಯನಿಗೆ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಶ್ರವಣಮಾಡಿ 
ದಾತನಿಗೂ (ಅದೇ ನಾನು ಅಗಿರುವೆನು' ಎ೦ದು ಆ (ಆತ್ಮ)ವಿಷಯವಾಗಿ ತಿಳಿ 
ವಳಿಕೆಯು ೮1॥ಯೇ ತೀರುವದು ಎಂದು ಅರ್ಧ. 

ಆಗಮವಪುಳ್ಳ ], ಆಚಾರ್ಯನು ಅನನ್ಲವಾಗಿ ಹೇಳಿದರೆ. ಈ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ಅತ್ಮವು ಸ.ಲಭವಾಗಿಯೇ ತಿಳಿ ಸುಒರುವದು. ಹಾಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅತ್ಮನು ಅಣು 
ಪ್ರವಾಣವಾಗಿರುವದಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಅಣುವಾ। ಬಿಡುವನ್ನು (ಹೇಗೆಂದರೆ) ತನ್ನ 
ಬುದ್ಧಿಯಿಂದಲೇ ಅಭಿಮಾನದಿ೦ದ ಊಹಿಸುವದೆಂಬ ಕೈ ಬರಿಯ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ತಕ್ಕವ 
ನಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ, ತರ್ಕದಿಂದ ಈ ಆತ್ಮನು ಅಣುಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಯಾರಾದರೂ 
ಕಲ್ಪಿಸಿದರೆ ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅಣುವಾಗಿರುವನೆಂದು. ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಊಹಿಸು 
ವನು, ಮತ್ತೂ ಒಬ್ಬನರತಿ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅಣುವಾಗಿರುವನೆಂದು ಊಹಿಸು 
ವನು ; ಏಕೆಂದರೆ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಲುಗಡೆಯೆಂಬ.ದೇ [| ಎಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 

ಈ ಬುದ್ಧಿಯು ತರ್ಕದಿಂದ ಹೊಂದತಕ್ಕೆದ್ದಲ್ಲ; ಜೀರೊಬ್ಬ 
ನಿಂದಲೇ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟರೇ ಸುಜ್ಜಾನವನ್ನುಂಟುಮಾಡುವದು. ಇದನ್ನು 
ನೀನು ಸಡೆದುಕೊಂಡಿರುತ್ತೀಯೆ. ಆಹ! ಸತ್ಯಧೃತಿಯಾಗಿರ:ನೆ; ಎಲೈ 
ನಚಿಕೇತನೆ, ನಿನ್ನಂಥ ಕೇಳತಕ್ಕನನು ನಮಗೆ ಉಂಟಾಗಲಿ ॥೯॥ 


೫ ಒಂದನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತಿಳಿದುತಾಗುವದು.. ಎಂಬ ಛಾಂದೋಗ್ಯ ಮುಂತಾದ 
ಶ್ರು ತಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯನಿದು. 

4 ಮುಕ್ತಿಯು ತಿಳಿಯಬೇಕಾದದ್ದಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸಜ್ಮೋಮುಕ್ತಿ, ಏನಾದರೂ ಮಾಡಿ 
ಪಡೆಯಬೇಕಾದ ಪ್ರಾಪ್ತವಲ್ಲ ಎಂದು ಭಾವ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪೀಠಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ. 

ಕ್ಯ ಅನುಭವಿಯಾದ ಗುರುವಿನ ಉಪದೇಶವುಳ್ಳ. ಕ್ರ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಅನುಭವವೇ ಮುಖ್ಯವೇ 
ಹೊರತು ಹಾಗೆ, ಹೀಗೆ- ಎಂದು ಊಹಿಸುವ ಮಾತಲ್ಲ | ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಹೊಂದದ ಬರಿಯ 


ತರ್ಕಕ್ಕೆ ನಿಲುಗಡೆಯಿಲ್ಲ ವೆಬುದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರ(೨--೧-.೧೧)ದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. 


8೨ ಪರಸ್ಸರನಿರುದ್ಧವಾಗಿಕುವ ವಿದ್ಧಾವಿದೆ ಗಳಲ್ಲಿ ವಿದೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಟತ್ವ [ಅಣವ 


ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಅನಸ್ತಪ್ರೋಕ್ತನಾದರೆ ಹುಟ್ಟುವದಾದ ಆಗಮದಲ್ಲ 
ಹೇಳಿರುವ ಈ ಆತ್ಮಚ್ವ್ವಾನವೆಂಒುದು ತರ್ಕದಿಂದ ಒಂದರೆ ತನ್ನ ಬುದ್ದಿಯ 
ಆಭಿಮಾನದ ಒರಿ. ಊಹ ಯಯಿಂದ ಹೊಂದತಕ್ಕದೃಲ್ಲ, ಪಡೆಯುವದಕ್ಕಾಗ 
ಲಾರದು ಎ೦ದರ್ಧ ಅಧವಾ ಮೂಲದಲ್ಲಿ "ನಾಪನೇಯಾ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 


೮16 ತು 
ಹೋಗಲಾಡಿಸಲಾಗದ್ದು, ಬಡುಪದಕ್ಕಾಗದ್ದು . ಜ೦ಗಾದರೂ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಮಾಡಒಹುದು- ಏಕೆಂದರೆ ತಾರ್ಕಿಕನು ಆಗವುವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ತನ್ಶ ಬುದಿ 
ಯಂದ ಶಕಲ್ಪ್ಬಸಿಕೊಂಡ ಯಾವದೋ ಒಂದು ವಸ್ತ್ಯವನ್ತು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 


ಆದ ರಿಂದಲೇ ಎಲೈ ಪ್ರಿಯತಮನಾದ ನಚಿಕೇಶನೆ, ಈ ಅಗವ.ದಿಂದ.೦ಟಾ 
ಓಪ 
ಗುವ ಬುದಿಯು ತಾರ್ಕಿಕನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದವನೂ ಆಗಮುವನ್ನು ಅರಿಶವನೂ. 
(ು 


೯ 
ವು ಹ ತ 
ರೇ ಸರಿಯಾದ ಬಾ ನವನ್ನು ಕೊಡ. ಪ 


ಆದ ಆಚಾರ್ಯನಿಂದಲೇ ಹೇಳಲ್ಲಟ್ಟಿ 
ಸ್ಸ 

ದಾಗ. ವದು. 
ತರ್ಕಸ್ತೈ ಓಒಲ್ಲಕದ. ೪ ಬುದ್ದಿಯ, ಯಾವದ. ? ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; 
ಅಂಧ ಈ ಒದ್ದಿಯನ್ನು ನೀನು ಸನ್ಫ್ನ ವರಪುದಾನದಿಂದ ಪಡೆದಿರುತ್ತೀಯೆ. 
ಸತ್ಯವಾದ, ಸುಇದ್ಥಾದದ್ದರ ಎಷಯದ ಲ್ಲದ ತಿಯುಳ್ಳ ವಸು; ಆಹಾ (ಸೀನ, 


ನಿಕ್ಕದೆ ಲವನ್ಪೂ ಬಟ್ಟು, ನಾನು ಹೇಳುವ ಸತ್ವುಚಾರವನ್ನೇ ಒಯಸಿದೆಯ ಲ್ಲ! 


ಎಣ ಐ ) `ಈ 
ಆದ್ದರಿಂದ ನೀನೇ ಸಹೆಚ್ಚಿನವನು) ಎಂದ. ಮೃತ್ಯುವು ತಾನು ಮುಂದೆ ಹೇಳುವ 
ಏದ್ಯೆಯನ್ನು ಹೊಗಳು ವದಕ್ಕ್ವಾ  ಸಚಿಕೇತನನ್ನು ದಯೆಯಿಂದ (ಮೆಚ್ಚಿ) 
ಮಾತನಾಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ನಚಿಕೇತನ ಸಿನ್ನಿಧವನು ನಿನಗೆ ಸಮನಾದವನು, 
ಮತ್ತೊಬ್ಬ- ಪ್ರಶ್ರನೋ ಶಿಷ್ಯನೋ- (ತತ್ತ್ವವನ್ನು) ಕೇಳುವಂಧವನು ನಮಗೆ 
ಉಂಟಾಗಳಿ, “ಎ೦ಧವನು ಒಎ೦ದರೆ ನೀನು ಹೇಚಿರುವೆಯೋ ಹಾಣಗೆಯೇ ಇರು 
ವವನು (ನಮಗೆ ಬೇಕು). 

ಶೇವಧಿಯು ಅನಿತ್ಯವೆಂದು ನಾನು ಬಲ್ಲೆನು, ಏಕೆಂದರೆ ಅಧ್ರುವ 
ವಾಡವುಗಳಿಂಡ ಧ್ರುವವಾದ ಅದು ಪಡೆಯತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ ಆದ್ದರಿಂದ 
ನನ್ನಿಂದ ನಾಚಿಕೇತವೆಂಬ ಅಗ್ನಿಯು ಉಪಾಸನೆಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿತು, ಅನಿತ್ಯ 
ವಾದ ದ್ರವ್ಯಗಳಿಂದ ನಿತ್ಯವಾದದ್ದನ್ನು ಪಡೆದಿರುತ್ತೇನೆ. ॥೧೦॥ 

ಸಂತೋಷದಿಂದ ಮತ್ತೂ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಶೇವಧಿ ಎಂದರೆ ಕರ್ಮಫಲವಂಬಒ 
ನಿಧಿಯ: ; ಏಕೆಂದರೆ ನಿಧಿಯನ್ನು (ಬಯಸುವಂತೆ ಜನರು ಇದನ್ನು) ಬಯಸು 
ತ್ಕಾರೆ. ಈ (ನಿಧಿಯು) ಅನಿತ್ಯವೆಂದು ನಾನು ಒಲ್ಲೆನು.. ಏಕೆಂದರೆ ಅಧ್ರುವ 


ಸ 


೫ ತರ್ಕವು ಅನುಭವಕ್ಕಿ ೦ತ ಕಡಿಮಯೆನ್ನು ವದು ಇದರಿಂದಲೂ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತ ದೆ. ಆತ್ಮ 
ಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ ಆಗಿಬಿಟ್ಟರೆ ತರ್ಕದಿಂದ ಅದನ್ನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ, 
ಈ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಪೀರಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ 


ಮಂ. ೯-೧7] ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ದವಾಗಿ ರುವ ವಿದ್ಠಾವಿದೈೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದೈೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಟತ್ವ ೧ 


ವಾದ ಬಂದರೆ ಅನಿತ್ಯವಾದ ವಸ್ಮುಗಳಿಗೆ ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೆಂಬ ನಿಧಿಯನ್ನು 
ಪಡೆಯಲಾಗುವಬೇ ಇಲ್ಲ; ಅನಿತ್ಯಸುಖರೂಪವಾದ ನಿಧಿಯುಂಟಿಷ್ಟೆ, ಅದು 
ಮೂತ್ರ ಅನಿತ್ಸವಾದ ದೃಷ್ಠಗಳಿಂದ ಪಡೆಯಲಾಗು ವಡು. ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ, 
ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ., ಅನಿತ್ಯುವಾದ ಸಾಧನಗಳಿಂದ ಸಿತ್ತವಾದದ್ದು ಪಡೆಯುವದ 
ಕ್ಯಾ ಗಲಾರದೆಂದ. ತಿಳಿದು ತಿನದೂ ನನ್ಸಿ೦ದ ನಚಿಕೇತಾಗ್ನಿ ಯು ಸೇವಿ ವಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು; 


ಅಸಿತ್ಯವಾದ ಪಶವೇ ಮು..೦ತಾದ ವಸ್ಥಗಳಿಂದ ಸ್ಟಿರ್ಗ ಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ಅಗ್ನಿ 
ಆ 
ಯನ್ನು ಸೇವೆಮಾಡಿದೆನೆ೦ದು ಅಧರ. ಆದ ಏ೦ಂಣ ನಾನು ಈ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ನ ಆ ಬ್ಲ 
ಪಡದು ಸತ್ಯವ “ಎ೦ದರೆ ಆಫೇ ಕ್ಹಿಕ್‌ನಿತ್ಯವಾದ 1... ಸ್ನರ್ಗವೆಂಬ- ಯಮನ 
4 ಕಾ 
ಸ್ದಾ ಸವನ್ನ್ನು ಪಡೆದಿರುತ್ತೇನೆ. 


ಕಾಮದ ಆಸ್ತ್ಮ, ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ, ಯಜ್ಞದ ಕೊನೆಗಾಣದ 
(ಫಲ,) ಅಭಯದ ದಡ, ಸ್ತುತ್ಯವಾಗಿ ದೊಡ್ಡದಾಗಿರುವ ದೊಡ್ಡ ಗತಿ, 
ಪ್ರತಿಷ್ಕೆ- (ಇದೆಲ್ಲನನ್ನೂ) ಕಂಡು, ಎಲೈ ಧೀರನಾದ ನಚಿಕೇತನೆ, 
ಡ್ಲೈರ್ಯದಿಂದ ಕೈಬಿಟ್ಟ ದ್ದೀಯೆ. ॥ ೧೧॥ 

ಆದರೆ ನೀನು ಕಾಮದ ಉಫ್ವಿ ಒ೦ದಲೆ ಸಟಾಹ್ತಿ; ಏಿಸೆಂದ 
ಗರ್ಭಪದವಿಯಲ್ಲಿಯೇ) ಎಲ್ಲಾ ಕಾವುಗಳೂ ಪರಿಪೂರ್ತಿಯಾಗುವ 
ಆಧಿಭೂತ, ಅಧಿದೈವ- ಜೆ ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಷ್ಟೆ ಎಂದರೆ ಆಶ್ರಯ; ಏಕೆಂದರೆ 
ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭನು ಇದೆಲ್ಲದರ ರೂಪವಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಯಬ್ಲದ ಕೊನೆ 
ಗಾಣದ ಫಲವು, ಎಂದರೆ ಓರಣ್ಯಗರ್ಭನ ಸ್ದಾ ನಮ ಅಭಯದ ದಡ, ಎಂದರೆ 

ನ ನಿಲುಗಡೆ, (ಮೂಲದಲ್ಲಿ) ಸೋಮ ಎರದರೆ ಹೊಗಳತಕ ಕದ್ದು, ಮಹತ” 
1 ಅಣಿಮೂಧೆ: (ಎಶ್ರರವೇ ಸುಎಂತಾದ ಅನೇಕ ಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವದು, 
(ಹೀಗೆ) ಸೊ ಕವತ 79/1ಎನ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತಲೂ ಮಹತ್ಕಾಗಿಯೂ ಇರುವದ 
ರ೦ದ (ಇದು) ಸೋ್ಯೋಮುಮಹತ್ತ್ಯೆನಿಸುವದು. ಉರುಗಾಯ ಬಂದರೆ ವಿಸ್ತೀರ್ಣ 
ವಾದ ಗತ್ತಿ ಪೃತಿಷ್ಠೆ ಎ೦ದರೆ ನಿನಗುಂಟಾಗಬಹುದಾದ ಅತ್ಯುತ್ತಮವಾಡ 


೫. ೬ಅಸಿತೃತಾಧನದಿಂದ ನಿತ್ರವು ಸಿಗಲಾರದೆಬುದನ್ನು ನಾನು ತಿಳಿದುತಿಳಿದೂ ಕರ್ಮ 
ವಶದಿಂದ ಈ ಚತತ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತೇನೆನ್ನ ಬೇಕಾಯಿತು , ನೀನು ಮಾತ್ರ ಹಾಗಲ್ಲ, 
ನನ/10 ತಲೂ ಹೆಚ್ಚು... ನಾನು ಕೂಟ್ಸರೂ ಇಂಧ ಸಪದವಿಯನು, ಬೇಡವಂಡೆಯಲ್ಲವೆ?'' ಎಂದು 
ಯಮನು ಮೆಚ್ಚಿ ಹೇಳಿರುತ್ತಾನೆ 

|, ಜ್ಞಾನಿಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವತು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಅಧಿಕಾರದ ಅವಧಿಯು ಮುಗಿಯುವವರೆಗೆ 
ಆಯಾ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಡೆಸುತ್ತಿರುವರು ದೂ ಆಮೇಲೆ ದೇಹವನ್ನು ಬಿಡುವರೆಂದೂ ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರ 
(೩-೩-ಎ೨)ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ ಇದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದೆ 
1 ಸ್ವರ್ಗಸುಖವು ಬಹುಕಾಲವಿಸುವದು ದಇಲ್ಲಿಯ ಸುಖಕ್ಕೆ ಹೊ:ಲಿಸಿದರೆ ನಿತ್ಶವಾಗುವದು. 


(್ಲ ೧೧ 


ಸ 





ಕಾ. ದ್ರ 


ಟಖ 


ಟ್ನ್ಳೂ ಪರಸ ರವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ವಿದಾ ವಿದೆ ಗಳಲಿ ವಿದೆಯ ಶ್ರೇಷ್ಠ ತ್ತ್ವ (ಅ. ೧ವ ೨ 
೦ಎ ತ ತ ನ ಗ್ರ 


ಸ್ವತ, (ಇದನ್ನೆ ಲ್ಲವನ್ಫೂ) ನೋಡಿ ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಒದಿ ವಂತನಾದೃರಿಂದ ಎಲ್ಫೆ 
ನಚಿಕೇತನೆ, ಪರತತ್ರ, _ವನ್ನೆ ಒಯಸಿ ಈ ಸಂಸಾರಭೋಗಸಮೂತವನೈ ಲ್ಲ 


ಅತೆ ದಲಿ 


ಬಟ್ಟಿರುತ್ತೀಯೆ. ಆಹಾ, ಒಹ. ೪ ಉತ್ತ ಮುವಾದ ಗುಣಗಳುಳವನಾಗಿದ್ದೀಯೆ [| 


ಗುಟ್ಟಾಗಿರುವ ಸ್ಮಾನವನ್ನು ಹೊಕ್ಕು ಗುಹೆಯಲ್ಲಿದ್ದು ಗಹ್ವರದ 
ಲ್ಲಿರುವ್ಡದರಿಂದ) ನೋಡುವತ್ಕೆ. ಕಷ್ಟವಾಗಿರುವ ಆ ಪುರಾಣನಾವ ಜೇನ 
ನನ್ನು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗದ ಸ್ರಾಸ್ತಿಯಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಧೀರನು ಹರ್ಷ 
ಕೋಕಗಳಿರಡನ್ನೂ ಬಿಡುತ್ತಾನೆ. ॥ ೧೨ ॥ 


ಯಾವ ಅತ್ಮನನ್ನು ನೀನು ಅರಿಯಳಿಚಿ ಸಿರವೆಯೋ ಅವನು ದುರ್ದ 


ರ್ಶನು, ಎಂದರೆ ಕಷ್ಟ ದಿ೦ದ ಅವನನ್ಟು ನೋಡಲಾಗುವದು, ಏಕೆಂದರೆ ಅವನು 


ಅತಿಸೂಕ _ನಾಗಿರುವನ್ನು, ಗುಹಾ ರುಪ ಸಾ ನವನ್ನು ಬಂದರೆ ಗೂತ್ತ್ವ, 

ಆ ಪ್ರ ಆತೆ ಟ್‌ ಡ್‌ 

ಹಿಡಿಯುವದಕ್ಕಾಗದ ಸ್ಪಳವನ್ನು ಪಹೂತ್ಯಿರುಐನ್ನು ಪ್ರಾಕೃತವಿಷಯ ಗಳಿಂದ 
ಟಂ 


ವಾರ್ಪಾಡಾಗುವರ್ಗ ತಿಿವ್ರಗಳಿರುವವರಿಗೆ ಕಾಣದಂತೆ ಇರುವನು. ಎಂದ, 
ತಾತ್ಪರ್ಯ; ಗುಹಯ್ಯ್ಬ ಎ೦ದರೆ ಒದಿ ಯಲ್ಲ ಇರುವನು, ನಕೆಂದರೆ ಅಕ್ಲಿಯೇ 
ಟಿ 
ಅವನು ಕಾಣಒರುವನು ; ಗಹೃರದನ್ಲ ಎ೦ದರೆ ಒಲು ಒಗಯ. ಅನರ್ಧಗಳ ಗ.0ಪಿ 
ಗಣ ದ್‌್‌ 


ನಲ್ಲಿ ಇದು ಕೊಂಡಿರುವನು. ಹೀಗೆ ಇವನು ಗೂಢವಾಗಿರುವ (ಸಾ ಸ)ವನ್ನು 
೧೧ ಟು ಛು ಐ 
ಹೊಕ್ಕು, ಗುಹಾಹಿತನಾ ಆ, ಗಹ್ಮರೇಸಷ ನಾಸಿರುವದರಿಂದ ದುರ್ದರ್ಶನಾಗಿರು 


ಇಂ ಖಿ 
ತ್ಮಾನೆ ಈ ಪ್ರರಾಣನಾದ ದೇವನನ್ಮು ಎಂದರೆ. ಹಳಒನಾದ ಅಶ ಒನನ್ನು 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗದ ಪ್ರಾಹ್ಠಿಯಂದ- ಷಯ. ಗಳಿಂದ ಈಜೆಗೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಎಳೆ ನದ 
ಕೊಂಡು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ನಿಲ್ಲಸ. ವದೇ ಅಧ್ಯಾತ `ಯೋಗವು. ಇಡನ್ನು ಹೊಂದ. 
ವದರಿಂದ-- ತಿಳಿದು ಕೂಂಡ. ಬುದ್ಧಿವ೦ತನಾದವನು ಆತ ನಿಗೆ ಹೆಜ್ಜಿ 'ಗೆಯಾಗುವ 
ದಾಗಲಿ ಕಡಿಸು ಯಾಗುವ ಡಾಗಲಿ” ಅದ್ದರಿಂದ (ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ವ ರಿತು) ಹ ಷ್ನ 
ಶೋಕಗಳಿಂಡನ್ನೂ ಬಡುವನು 

ಇದನ್ನು ಕೇಳಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಸರಿಗ್ರ ಹಿಸಿ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಎತ್ತಿ ಈ ಧರ್ಮ 
ನಾಗಿಯೂ ಅಜಣುನಾಗಿಯೂ ಸರುವ ( ಆತ್ಮನನ್ನು) ಹೊಂದುನ 


೫ ಹಿರಣ ಗರ್ಭಪ್ರಾ ಪ್ರಿ ಉಿ ಅತ್ಮ ಂತ ಹಚ್ಚಿನ ಭೋಗವು ಸಕ್ಕು | 9 ಅದರ ಭೋಗ 
ದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಏರಂಕ್ಷಿ ಯುಂಟಾಗುವವನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಹ್ಲಾನದಲ್ಲಿ ನ್ನ ಬಹು ಬು ಭಾವ, ಯಮನು 
ಬೇಕಾದ ಇಷ್ಟಾರ್ಥವನ್ನೆಲ್ಲ ಕೊಡುತ್ತೇನೆಂದರೂ ನಚಿಕೇತನು ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ, ಪರಮಾರ್ಥವನ್ನೆ * 
ಬಯಸಿದನು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಇಹಾಮುತ್ರ ಫಲಭೋಗವಿರಾಗ, ಮುಮುಕ್ತು ತೆ ಈ ಎರಡೂ 


ಇದ್ದವೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಿರುತ್ತದೆ 5 ಪ್ರಾಕೃತವಿಕಾರವಿಷಯನಿಜ್ಲಾ ಸೈ. ಎಂದಿದ್ದರೆ 
ಪ್ರಕೃತಿಯ ವಿಕಾರಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ತಿಳಿವುಳ್ಳ' ಎಂದು ಸರಳವಾಗಿ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿತ್ತು 


ಮಂ. ೧೧-೧೪) ಸರಸ್ಥ ರರಿರುವವಾಗಿರುವ ವಿದಾ ವಿವೆ ಗಳಲ್ಲಿ ವಿದೆಯ ಶೇಷ ತ ೩೨೫ 
ಇ ಅಬ ನ ಡಿ ಣಿ ಸ ಮು ಆ ೂಾ 


ಮರ್ತ್ಯನು ಮೋದಕ್ಕೆ ಕಾರಣನಾಗಿರುವದನ್ನು ಪಡೆದಿರುವದರಿಂದ 
ಸಂತೋಷಸಡುತ್ತಿರುವನು. ನಚಿಕೇತನಿಗೆ (ಈ) ಮನೆಯ ಬಾಗಿಲು 
ತೆರೆದಿರುನದೆಂದು ತಿಳಿಯುವೆನು. ॥ ೧೩ ॥ 

ಮುತ್ತ, ನುಷಂದೆ (೧೮ನೆಯ ಮಂತ್ರದಿಂದ) ನಾನು ಹೇಳುವ ಈ ಆತ್ಮ 
ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅಚಾರ್ಜರಿಂದ ಕೇಳೆ, ಡೆನ್ನಾ (1 ಅದೇ ನಾನೆಂದು ಪರಿಗ್ರ ಹಿನ 
ತೆಗೆದುಕೊ೦ಡು, ಧರ್ಮಕ್ಯ್ಯ ಹೊಂದಿದ್ದಾಗಿಯೂ "ಣು ಎಂದರೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ 
ಯೂ £ ಇರುವ ಈ ಆತ್ಮವನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕ ವತ್ತಿ ಎ೦ದರೆ ಶರೀರವೇ ಸತ 
ದವುಗಳಿಂದ 1: ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ ಪಡೆದರೆ ಅಂಧ ಮುತ್ಣನು] -ಎಂದರೆ ಸಾಯುವ 
ಸ್ವಭಾವವುನ್ನ, ಮನ್ನಃಷ್ಯ 'ನಾಡರೂ ಹೀಗೆ ತಿಳಿದವನು. ಹರ್ಷವನನ್ನುಂಟಿ ಮೂಡುವ 
ಆತ್ಮನನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಸದರಿಂದ. ಆನಂದಪಡುತ್ತಿರುವನ್ನು. ಇ೦ಥ ಈ ಎಧ್ದ 
ವಾ ನಚಿಕೇತನಿಗಾಗಿ ಎ೦ದರೆ ನಿನಗಾಗಿ ಬಾಗಿಲು 
ರೆದು ಕೊಂಡು ನದ.ರಿನೆ ಇರುವದು ಎಂದು ತಿಳಿಯುನೆನು; ನೀನು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ 

ವೆ 

ನೆ 


೦ದು ಎಣಿಸುತ್ತೇನೆ. ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 


೧ ತಿ 


ಹ 


(೧ 


ಗೊ 


ಬೃಹ್ಮ ದವೆಂಬ ಮನೆ ಹ. 


ಗ 
ಇ 
ರಾ 


ಲ 


ತ್ತ 


ಆತ್ಮ ಸ್ವರೂಪವಿಷಯವಾದ ವ್ರಕ್ನೆ 

ಧರ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅಧರ್ಮಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿ, 
ಈ ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳಿಗಿಂತಲೂ ಜೀರೆಯಾಗಿ, ಭೂತಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿ, ಭವ್ಯಕ್ಕಿಂತಲೂ ಜೀರೆಯಾಗಿ ಇರುವ ಯಾನದನ್ನು ನೀನು 
ಕಂಡಿರುನೆಯೋ ಅದನ್ನು ಹೇಳು. ॥ ೧೪ ॥ 





೫ ಆತ್ಮನು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅಣುಸರಿಮಾಣನಾಗಿಯೇ ಇದ್ದಾನೆಂದು ಭಾವಿಸಬಾರದು, 
ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸರಿಮಾಣವೇ ಇಲ್ಲ. 

“ ಪ್ರಾಣ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು, ಅಹ ಕಾರ- ಇವುಗಳಿಂದ. ಇದರಿಂದ ಆತ್ಮಾ ನಾತ್ಮ 
ಇವೇಕವನ್ನು ತಿಳಿಸಿದುತಾಯಿತು. ಇಲ್ಲಿ ಶ್ರುತಾ, ಸಂಸರಿಗಸ್ಕ, ಪ್ರವೃಹ- ಎಂಬ ಮಾತು 
ಗಳು ಶ್ರ ವಣಮನಸನನಿಧಿಧ್ಯಾ ಸನಗಳನು ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ 

ಮನುಷರಿಗಾಗಿಯೇ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹುಟ್ಟಿ ರುವಡಉದ ಮರ್ತ ' ಎಂಬ ಮಾತು ಬಂದಿದೆ 
ಎಂದು (ಗೋ) ವಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಹೇಳುತ್ತಾರ, ಆದರೆ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮರ್ಶ,ನಾಗಿದ್ದರೂ 
ಮರಣರಹಿತವಾದ ಆನಂದವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ಎಂದು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ ಈ ಮಾತು ಬಂದಿರುವ 
ದೆಂದು ಭಾಷೃಸ್ವಾರಸ್ಥದಿಂದ ತೊ:ರುತ್ತದೆ. 

ಸ್ಚ ಮನೆಯ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆದುಕೊಂಡು ಒಳಹೊಗುವದಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲದಿರುವಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮದ 
ಅರಿವು ನಿನಗೆ ಸಿಕ್ಕುುವದಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಭಾವ 


8೮ ಆತ್ಮ ಸ್ವರೂಪವಿಷಯವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆ-ಓಂಕಾಂದ ಮೂಲಕ ಬ್ರಹ್ಮದ ಉಪದೇಶ (ಅ ೧ವ 9 


ನಾನು ಯೋಗ್ಗನಾಗಿರುವದಾದರೆ, ನೀನು ನನೃಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ ಜ್ಯ ನೂ ಆಗಿರುವ 
ದಾದರೆ ಧರ್ಮಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿ - ಎಂದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ವಿಧಿಸಿರುವ ಧರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವದು, ಅದರ ಫಎ, ಅದರ ಕಾರಕಗಳು- ೫2. ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿ, ಎಂದರ್ಧ; ಮತ್ತು ಅಧರ್ಮಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿ; ಈ ಕಾರ್ಯ 
ಕಾರಣಗಳಿಸಿ೦ತಲೂ ಬೇರೆಯ/- (ಮೂಲದಲ್ಲರುವ) ಶೃತ (ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ) 
ಕಾರ್ಯ (ಎಂದರ್ಥ), ಅಕೃತ ಎ೦ದರೆ ಕಾರಣವ್ರ,- ಇವೆರಡಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬೇರಿ 
ಯಾಗಿ; ಮತ್ತು ಭೂತ ಎಂದರೆ ಆಗಿ ಹೋದದ್ದು, ಭನ್ನ ಬಂದರೆ ಮುಂದೆ 
ಅಗುವದು, ಮತ್ತು ಈಗಿನದು: (ಈ ಮೂರಕ್ಕಿಂತ) ಬೇರೆಯಾಗಿ- ಎಂದರೆ 
ಮೂರು ಕಾಲದಿಂದಲೂ ಯಾವದು ಕಟ್ಟು ನಜಿಯದೆ ಇರುವದೋ ನಂದರ್ಧ. 
ಹೀಗೆ ಯಾವ ವಸ್ತು ವ್ಯವಹಾರಗೋಚರವಾ?ರುವದೆಲ್ಲಕ್ಕಿಂತಲೂ ಬೇರೆಯಾ? 
ರುವದೆಂದು ನೀನು ಕಂಡಿರ.ಫೆಯೋ ೨ಳಿದಿರುವೆಯೋ ಅದನ್ನು ನನಗೆ ಹೇಳು. 1 


ಸಿಂಕಾರದ ಮೂಲಕ ಬ್ರಹ್ಮದ ಉಪದೇಶ 








ಎಲ್ಲಾ ನೇದಗಳೂ ಯಾವ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತವೆಯೋ ಎಲ್ಲಾ 
ತಪಸ್ಸುಗಳೂ ಯಾವದನ್ನು ಹೇಳುವವೋ, ಯಾವದನ್ನು ಬಯಂಸಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವರೋ, ಅಂಥ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ನಿನಗೆ ಸಂಗ್ರಹ 
ವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತೇನೆ; ಇದೇ ಓಂ ಎಂಬುದು. ॥ ೧೫ ॥ 
ಹೀಗೆಂದು ಕೇಳಿದ ನಚಿಕೇತನಿಗೆ ಆವನು ಕೇಳಿದ ವಸ್ತ್ತುವನ್ಸೂ ಆದರ 
ಬೇರೆ ವಿಶೀಷಣಗಳನ್ನೂ ಹೇಳಬೇಕೆ೦ದು ಸುವನು (ಹೀಗೆ) 


೨ 
೯ ಪ ೧೨ 
ಎಲ್ಲ್ಲಾ ವೇದಗಳೂ " ಜೆ ವಪದ ವನ್ಫು ಆಂದರೆ ತನಸ೦ತ ಬೆ 


೫ ಭೂತಭರಿಷ್ಯ ತ್ತುಗಳಲ್ಲದೆ ವರ್ತಮಾನವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ 

| ಇದು ಹಿಂದೆ ಕೇಳಿರುವ ಆತ್ಮಪ್ರಶ್ನೆಯ ವಿಶೇಷವು. ಮೂರನೆಯ ವಂದಲ್ಲಿಯೇ ಈ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಉತ್ತರವು ಸೇರಿದೆಎಂದು ಬ್ರ| ಸೂ| ೫21 ಭಾಸ್ಕದಲ್ಲಿ ನಿರಾಯಿಸಿರುತ್ತದೆ. ದೇಶಕಾಲ 
ವಸ್ತು ಸರಿಚ್ಛೇದವಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಕುರಿತ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

| ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿರಬೇಕಾದ -ವೇದಾಃ' ಎಂಬ ಮಾತು ಮುದ್ರಿತಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಕೈಬಿಟ್ಟುಹೋಗಿದೆ. 
ಬರೆದ ಪ್ರತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಹಾಗೇ ಇದ್ದರೆ ಲೇಖಕರ ಪ್ರಮಾದವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ಶ್ಚ (ಅವಿಭಾಗೇನ' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು :ಗಮಸೀಯಂ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಮುಂದೆ (೨-೧-೧೫ ರಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿರುವ ಸಾಯುಜ್ಛದ ಸೂಚನೆ. ಮುಕ್ತನು ಪರಮಾತ್ಮನಿಗಿಂತ 
ಬೇರೆಯಲ್ಲವೆಂಬುದನ್ನು ಬ್ರ|| ಸೂ| (೪-೪-೪)ದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿರುತ್ತದೆ. 


ಮಂ ೧೪-೧೭] ಓಂಕಾರದ ಮೂಲಕ ಬ್ರಹ್ಮದ ಉಪದೇಶ ೩೭ 


(ಆರಿಯುವದರ.. ಮೂಲಕ) ಪಡೆಯಬೇಕಾದ ಸ್ಪಾನವನ್ಟು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ 
ಯಿಲ್ಲದೆ ಸೇಳುತ್ತಲಿವೆಯೊ, ಎಲ್ಲೂ ತನಸ್ಸುಗಳೂ ಯಸವದನ್ನು ಹೇಳು 
ವವೊ ಅದರೆ ಯಾವದನ್ನು ಪಡೆಯುವದಕ್ಟೋಸ್ಕರವಾಗಿ (ವೂಾಡಲ್ಬ ಡುವವೊ) 
ಎ೦ದರ್ಧ; ಯಾವದನ್ನು ಒಯು ಗುರುಕುಲದಲ್ಲಿ ವಾಸನತಾಡುವದೆಂಬ ಅಥವಾ 
ಬೇರೆ ಒಗೆಯ : ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯವನಸ್ತು ಒಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆಯುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆಚರಿಸು 
ವರೊ; ಆಲೆ ಪದವನ್ನು- ನೀನು ತಿಳಿಯಬೇಕೆ ದು ಇಚ್ಚಿಸುತ್ತಿರುವೆಯಲ್ಲ, 
ಅದನ್ನುು-ಸಂಕ್ಸೇಸವಾಗಿ ಉತ್ನೇನೆ. ಇದೇ (ಓಂ೦ಂ' ಎ೦ಬುದು. ನೀನು 
ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಅಪೇಕ್ಷಿಸಿದ ಸ್ಟಾನವೇ ಈ ಓಂಕಾರಶಬ್ಟ _ವಾಚ್ಸವಾಗಿಯೂರ್ಗ 
ಓಂ ಎಂಬ ಶಬ್ಧವನ್ನು ಪ)ತೀಕವಾಗಿ] ಉಳ್ಳದ್ಪಾಗಿಯೂ ಇ ಇರುವ ವಸ್ತು, 
ಈ ಅಕ್ಬರನೇ (ಅಪರ)ಬ್ರಹ್ಮವು, ಈ ಅಕ್ಸರನೇ ಸರ(ಬಹ್ಮವು); 
ಈ ಅಕ್ಬರನನ್ನೇ ತಿಳಿದರೇ ಯಾವಾತನು ಏನನ್ನು ಬಯಸಿದರೆ ಆತನಿಗೆ 
ಅದು (ಆಗುವದು). | ೧೬ ॥ 
ಆದ್ರರಿಂದ ಈ ಅಕ್ಬರವೇ ಅಪರಬೃಹ್ಹವ್ರ, ಮತ್ತು ಈ ಆಕ್ಚರವೇ ಪರ 
ಬ್ರಹ್ಮವು, ಏಕೆಂದರೆ ಘು ಅಕ್ಚ್ಟರ ರವು ಇವೆರಡಕ್ಕೂ ಪ್ರತೀಕವಾಿರುವದು. ಈ 
ಅಕ್ಟ್ಬರವನ್ನೇ ತಿಳಿದ. ಎಂದರೆ ಬೃಹ್ಮವೆಂದು ಉಪಾಸನೆಮಾಡಿ ಯಾವಾತನು 
ಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನಾ ಗಲಿ ಅಪರಜ,ಹ್ಮವನ್ನಾ ಗಳ ಯಾವುದನ್ನು ಒಸುಸುವನೋ 
ಚ ಅದು ಆಗುತ್ತದೆ. ಆತನು ಇಚ್ಛೆ ಸುವದು ಪರಬ್ರ ಹ್ಮವಾದರೆ ಆದು 
ಳಿಯಶಕ ಸದ್ಟಾ, ರುವದು, ಅಪರವ ವಾದರೆ ಪಡೆಯತಕ್ಕುದ್ದಾ ಗಿರುವಜೂ, ನೆ 


ಈ ಆಲಂಬನವು ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದದ್ದು, ಈ ಆಲಾಬತವು ಹೆಚ್ಚಿನದು. 

ಈ ಆಲಂಬನನನ್ನು ಶಿಳಿದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪೂಜ್ಯನಾಗುವನು. 
ತೆ ॥ ೧೭ ॥ 

೫. ಗೃಹಸ್ಥನಾದೂ ಶಾಸ್ತ್ರೋಕ್ತನಿಯಮದುತೆ ನಡೆಸುವ ಬ್ರಹ್ಮ ಚರ್ಯವನ್ನು 

1; ಯಾವದನ್ನು ಉಚ್ಚರಿಸಿದರೆ ಯಾವ ವಸ್ತು ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತೋರುವದೋ ಆ ವಸ್ತುವೆ 
ಆ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ವಾಚ್ಛವು , ಸಮಾಹಿತಚಿತ್ತನಾಗಿ ಓಂಕಾರವನ್ನು ಉಚ್ಚರಿಸಿದರೆ ಸಾಕ್ಸಿಯ ಜ್ಞಾನವು 
ಸ್ಫುರಿಸುವದರಿಂದ ಅದೇ ಓಂಕಾರಕ್ಕೆ ವಾಚವು, ಆದ್ದರಿಂದ ಓಂಕಾರವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿ ನಾನು 
ಬ್ರ ಹೃಮೆಂದು ಧ್ಯಾನಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಅರ್ಥ-- ಎಂದು ಆನಂದಗಿರಿಗಳು ಬರೆದಿರುತ್ತಾರೆ. 

| ಗುರುತಾಗಿ ಸಾಲಗ್ರಾಮವನ್ನು ವಿಷ್ಣು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವುತೆ ಓಂಕಾರವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮ 
ದೃಷ್ಠಿ ಹ್ವಯಿಂದ ನೋಡಬೇಕು. ಇದು ವೂದಲಿನ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿಯಿಲ್ಲ ದವರಿಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು. 

ತೆ ಅಸರಬ್ರಹ್ಮವು ಪಡೆಯತಕ್ಕದ್ದೆಂದೂ ಪರಬ್ರಹ್ಮವು ಎಸ್ಸೆಲ್ಲಿಯೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿರುವದನಿಂದ 
ಪಡೆಯತಕ್ಕ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ ದೆ ಬರಿಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಂದಲೆ ಹೊಂದತಕ್ಕದ್ದೆಂದೂ ಬ್ರ॥ ಸೂ| 
(೪-೩್ಟ-ಒ-೧೪) ದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಬ್ರಹ್ಮವೆ ಉಪಾಧಿಗಳಿಂದ ಅಪರವೆನಿಸಿರುವದು, 


೩೮ ಓಂಕಾರದ ಮೂಲಕ ಬ್ರಹ್ಮದ ಉನದೇಶ-ಬ್ರಹ್ಮಡ ಸಾಕ್ತಾಜಾ ನ [ಅ ೧ವ. ೨ 


ಹೀ/ಸರುವದಲಿಂದ ಈ ಆಲ೦ಂಬನವೇ* ಎೃಹ್ಮವನ್ನು ಕೂಂದುವ ಆಲಂಒನ 


ಮ 


ಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದದ್ದು, ತು ಾಔ ಈ ಅಲಂಬನವೇ ಪರವ್ರ 
ಡೆ 


(ತ್ರ 
ಮತ್ತು, ಅಪರವು; ಏಕೆಂದರೆ ಇದೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ರೂ ಅನರವ್ರಹ್ಮವನ್ನೂ ಉದ್ದೇಶ 
ವತಾಡಿಕೊಂಡು (ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲ ವಿಹಿತವಾಗಿ)ರ ೨ತ್ತದೆ, ಈ ಆಲ೦ಒನನಸನ್ನು ತಿಳಿದು. 
ಕೊಂಡರೆ ಬೃಹ್ಮಲೋಕದಭ್ಯ ಎ೦ದರೆ ಪರಬ್ರಹ ದಲ್ಞಿಯೊೂ ಅಪರಬ್ಧಹ್ಮದ ಲ್ಯ 
ಆ ಲು 


ಯ ಪೂಜ್ಯ ನಾಗು ತ್ತಾನೆ, (ತಾನೂ) ಒೃಹ್ಮವಾಗಿ ಬೃಹ ದಂತೆ ಉಪಾಸನ 
ನಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದರ್ಧ, 


ಬ್ರಹ್ಮದ ಸಾಕ್ಟಾಜ್ಞ್ಞ್ಞಾನ 
ಕಿಳಿದಂಥನನು ಹುಟ್ಟುವದೂ ಇಲ್ಲ, ಸಾಯುವದೂ ಇಲ್ಲ. 
ಈತನೂ ಏತರಿಂದಲೂ ಹುಟ್ಟಲಿಲ್ಲ, ( ಈತನಿಂದಲೂ) ಯಾರೂ 
ಹುಟ್ಟಲಿಲ್ಲ... ಈತನು ಅಜನು, ನಿತ್ಶನು, ಶಾಶ್ವತನು, ಪುರಾಣನು; 
ಶರೀರವು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಟ್ಟಿರೂ (ತಾನು) ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವದಿಲ್ಲ... ॥ ೧೮ ॥ 


ೌ 
ಇ 


«ಧರ್ಮಕ್ಕಿ೦ತಲೂ ಬೇರೆಯಾಣಿ'' (೧೨೮) ೫6 ಮ.ಂತಾಗಿ (ನಚಿಕೇತ 
ಸಿ೦ದ) ಕೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿ ಬ್ರಹ್ಮವು ಯಾವ ಎಶೀಷವೂ ಇಲ್ಲದ್ದಾದ್ದರಿಂದ ಓಂಕಾರವ್ರ 
ಅದಕೆ ಆಅ೦ಂಒನವಾಗಿಯೂ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿತು, ಅಪರ 
ಒೃಹ್ಮಕ್ಕೂ (ಆಲಂಬಸಪ್ರತೀಕಗಳ/3) ಹೇಳಲ್ಲಟ್ಟಿತು ಇದು ಕೀಳುತರದ 





ಮತ್ತು ನಡುತರಡ ಬೆಜ್ಜಾಸುಗಳಿಗಾ ರ. (ಹೇಳಿದ್ದು). ಇನ್ನು ಈಗ ೮ 
ಇ | ಟು ಲ್ಸ 

ಓಂಕಾರವೆಂಒ ಆಟ೦ಂಬನೆಯ ಎಸ್ಸೆ, ಆತ್ಮನನ್ನು ನೇರಾಗಿಯೋ ಸೊತ್ತುವವಾಡಿಕೊಳೆ 
ಟ್‌ ಷ್ಟ ಜ್ಯ 

ಬೇಕೆಂದು ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. 
"ಹುಟ್ಟು ವದೂ ಇಲ್ಲ, ಸಾಯ ನದೂ ಇಲ್ಲ. ಹುಟ್ಟುವಂಧ ಅನಿತ್ಯ 
ವಬ್ಯುಬಗೆ ಆಸರ ಬೂಟು ಆ ಯಾವ ಏಕಾರಗಳೂ (ಆತ್ಮನಭಿ) ಇಲ್ಲ 
ವೆನ್ನುವದಕ್ಕಾ? ಸ ತ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವ ವಡ ಇಶವಾಗ. ವದು ಎ. ವಿ೦ಬ 


ಮೊದಲನೆಯ ಕೊನೆಯ ಎಕಾರಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲ ಸಾಯುವದೂ 
ಅಲ್ಲ' ಎ೦ದು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ಮೊದಲು ನಿಷೇಧಮರಾಡಿರುತ್ತದೆ. ತಿಳಿದಂಧ 
೫ ಆಕಾಶ, ಸೂರ್ಯ, ಮನಸ್ಸು, ನಾಮ, ಮನಸ್ಸು. ಮುಂತಾದ ಎಸ್ಟೋ ವಸ್ತು 
ಗಳನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮವಂದು ಉಪಾಸನೆಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿರುತ್ತದೆ, ಇವುಗಳಿಗೆ ಆಲಂಬನ 
ಗಳಿಂದು ಹಸರು : ಅದ್ರೆ )ತಸ್ರ್ರಕರಣದ ೧೬ನೆಯ ಕಾರಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ. 
1. ಇದೆ, ಹುಟ್ಟುತ್ತ ದೈ, ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ, ಮಾರ್ಪಡುತ್ತದೆ, ಸೊರಗುತ್ತ ಡೆ, ಹಾಳಾಗುತ್ತದೆ... 
ಎಂಬಿವು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಆಗುವ ಆರು ವಿಕಾರಗಳು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ 


ಮಂ. ೧೭೧೯7 ಬಹ ದ ಸಾಕಾಜಾ_ನ ಔರ 
ಪೆ ಬ ಟ್ಟ ಡಾ 


ನ್ಟ ಎ೦ದರೆ ವಸ್ಪ್ಚಾನಿಯೂ; ಏಕೆ (ಸಾಯುವದಲ್ಲ) ವೆಂದರೆ (ಈ ಆತ್ಮನು) 
ಣ್‌ ಗ [ೆ 
ನಾಶವಾಗದ ಜೈತನ್ನಸ್ತಭ-ವವುಳ ವನಾ/ಸಿರುತ್ತಾನೆ. : ಮತ್ತು ಈ ಅತ್ಮನು 
ವೆ ಆ ಜ್‌ 
ಮತ್ತೆ ಯಾವ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ ಹ.ಟೈಲ್ಗ: ಸುತ್ತು ಈ ಆತ್ಮನಾದ ತನ್ಸ್ಟಿ೦ಂದಲೂ 
ಬೇರೂಂದುರ ವಸ್ಸು ಹ.ಟ್ರಿಲ್ಲ ತತ್ತ. : ಆತ ನು ಅಜನ್ನ 
ಕ ಥೆ ಟು 
ಎ೦ದರೆ ಹುಟ್ಟಿದವನು, ಸಿತ್ಕನ್ನು ಸಾಶೃತನು ಎಂದರೆ ಅಪಕ್ಟಯವಿಲ್ಲದವನು. 
ಯೊವದು ಶಾಶತವಲ್ಲವೋ ಅದು ಸಸೆಯುತ್ತಿರುಲದು, ಆದರೆ ಈತನು ಶಾಶ್ರ 
ನ್‌ ಧ್‌ 
ತನು, (ಅದ್ಬರಿಂದ ಸವಯ ವದಿಲ್ಲ.) ಆದ ರಿಂದಲೇ ಪ್ರರಾಣನು ಎ೦ದರಿ 
(2 ೧೧೨ ಟು 


ಹಿಂದೆಯೂ ಹೊಸಬನ್ನೆ ಯಾವನು ಅವಯವಗಳು ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳು ವದರಿಂದ 
ಇಂಟಾ/ಸರುವನೋ ಅವನು ಈಗ ಹೂಸಬನು; ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಗಡಿಗೆ 'ಮೂಂತಾ 
ದರ್ಟು (ಈಗ ಹೂಸದು ಜನ್ನಿ ಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು 1 ಅಡಕಿ ಆತ್ಮನು ಇದಕ್ಕೆ 
ಜಗ ಜಟ ಜೂ ಪುರಾಣನು; ಎ೦ದರೆ ವೃದ್ಧಿ ಯಲ್ಲದವನು ಇಣದರ್ಧ. 
ಹೀಗಿರುವದರಿಎದ್ದ. ಶಸ್ತ್ರವೇ ಘುಎ೦ತಾದವುಗಳಿಂದ ಶರೀರವು ಸೊಲ್ಲಲ್ಬ ಟ್ಠಿ 2. 
(ಅತ್ಮ ನು) ಆ (ಶರೀರದಲ್ಲದ್ದರೂ) ಅಕಾಶದಂತೆಕ್ಶಿ ಕೊಲ್ಲಲ್ಪ _ಡದೆ 1 

ಕೊಲ್ಲು ನಾತನು ಕೊಲ್ಲು ವದಕ್ಕೆ ಯೋಚಿಸಿದರೆ, ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಟ್ಟ 
ವನು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಟ್ಟೆನೆಂದು ತಿಳಿದರೆ ಅನರಿಬ್ಬರೂ ಅರಿಯರು; "ತನು 
ಕೊಲ್ಲುವದಿಲ್ಲ, ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವದಿಲ್ಲ ಜ್ನ ॥ ೧೯ ॥ 

ಆತ್ಮನು ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಶರೀರವೇ ಆತ್ಮ ನಂದು ತಿಳದು ಸೊಲ್ಲು ವಾತನು 
ತೊಲ್ಲುವದಕ್ತ ಯೋಚಿ-ದರೆ, ಎ೦ದರೆ "ಅವನನ್ನ ನಾನು ಕೊಬ್ಬುದೆನು' ಎ೦ದು 


ತಿಳಿದರೆ, ಸುತ್ತ ಇನ್ಫೊ೭ ಬ್ಬನ. ಕೂಸಲ್ಟಡುವಾಗ ನಾನು ಕೊಲ್ಲ ಲ ಲ್ಛ್ರ ಹುತಿ ದೇನ 


“2೦ದ್ಧ ಆತ್ಮ ನನ್ನು ಕೊ ಲಭ ತದಾ ಃಸಿ ತಿಳಿದರೆ, ಅವರಿಬ ರೂ (ನಿಜವಾದ) ತವು 
'್ರ್ರ "ಆ ಸರು ಇ ಆ 
ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯರು. ವತೆಂದರ ಆತ್ಮನು ಎರಾರವಿಲ್ಲದವನಾದೃರಿಂದ ಈತನು 
ಲ ಒಟ 
ಕೊಲ್ಲಾೂವದೂ ಅಜ; ಮತ್ತು ಆಕಾಶದಂತೆ ಜಾರು ಲದವನಣ/ ರ, ವದರಿಂದಲೇ 
ಈೊೂಲಲ ಡುವದೂ ಇಲ್ಲ. 
೧೧ ೧. ಗಗ 
ಅದ ರಿಂದ ಧರ್ಮ, ಅಧರ್ಮ. ಸುು೦ತಾದ ಸಂಸಾಾರವ್ರ| ಆತ್ಮವನ್ನು ಆರಿ 
ಆ 


೫ ಇದು ಬ ಹದಾರಣೃಕ (೪-೩-೨ತ್ಛಿ) ದ ಸೂಚನೆ ಚೈತನ ದ ನಾಶವನ್ನು ಯಾರೂ 
ಅರಿಯುವದಕ್ಕೆ ಆಗುವಂತಿಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ಅದನ್ನು ಅರಿಯುವದಕ್ಕೂ ಚೈತನವು ಬೇಕಾಗುವದು. 

1: ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೊಂದು ವಸ್ತುವೇ ಇಲ್ಲ 1 ಆತ್ಮನು ಕಾರ್ಯಕಾರಣ 
ಗಳೆಲ್ಲ ದವನಾದ್ದರಿಂದ ಇ ಆಕಾಶವು ಎಲ್ಲಾ ವಸ್ತುಗಳ ಒಳಗೂ ಹೂರಗೂ ಇರುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ವಸ್ತುಗಳ ವಿಕಾರದಿಂದ ತಾನು ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದದೆ ಇರುವದು. 


| ಕೊಲ್ಲುವದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸೇಳಿದ್ದ್ದು ಉಪಲಕ ಣ ; ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕರ್ತ ತ್ವವೂ ಇಲ್ಲ 
1 ಸ ಡೆ ಮ ಡಿ ಫ್ರಾ ದ್‌ 
ವಂಬುದು ಶೃತಿಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ ಮು ದು ಭಾವ 


೨ | ವ್‌ ೪ 
೪೦ ಬ್ರಹ್ಮದ ಸಾಕ್ಪಾಜ್ಞ್ಞ್ಯಾನ [ಅ, ೧ವ್ಮ ೨ 


( 


ಯದವನಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದೇ ಹೊರತು ಬ್ರಹ ಬ್ಹ್ಯಾನಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದಲ್ಲ... ಈ ಶ್ರುತಿಂ 
ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ೬ತ್ತಿಯಿಂದ : ನೋಡಿದರೂ ಆತ್ಮ 
ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು ಹೊಂದುನದಿಲ್ಲ. 

ಅಣುವಿಗಿಂತ ಅಣುವಾಗಿಯೂ ಮಹತ್ತಿಗಿಂತ ಮಹತ್ತಾಗಿಯೂ 
ಇರುವ ಆತ್ಮನು ಈ ಪ್ರಾಣಿಯ ಗುಹೆಯಲ್ಲಿ ಇಡಲ್ಪಟ್ಟಿರುವನು. ಸಂಕಲ್ಪ 
ನಿಲ್ಲದಾತನು ಆತನನ್ನು *ಂಡುಕೊಳ್ಳು "ನನು. ಅನನ ಧಾತುಗಳು 
ಪ್ರಸನ್ನವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ಮಹಿಷೆಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವನು 
ಶೋಕನಿಲ್ಲದನನಾಗುವನು. || ೨೦ ॥ 

ಹಾಗಾದರೆ1 ಮತ್ತ ಹೇಗೆ ಅತ್ರನನ್ಫ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಎಂದು 


ವ್‌ ಎ 5 
ಧ್‌ ಸಾವಯು ಕಾಳ 


ಎತ 

ಹ 
ಮಾಲ 
ಇ 


್ಮ 


ಲ 
ನ್‌ 


ತೆ 


ಣ್ಣದಾಗಿರ 
ಮುಂತಾದವುಗಳಿಗಿ೦ತ,] ಆಣ.ವಾ/ಸಿರುಎನ್ನು,ಕ್ಕೆ ಮುಹತ್ತಿಗಿ೦ತ ಎಂದರೆ ದೊಡ 
ದಾಗಿರುವ ಪರಿಮಾಣದ ಪೃಧಿವಿಯೆ ಮುುಂತಾದೃಕ್ಕಿಂತ, ದೊಡ್ಡದಾ.ಸರುವನ್ನು 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅಆಣುವಾಗಲಿ ವುಹತ್ತಾಗಲ ಯಾವ ವಸ್ತು ಇದೆಯೋ, ಅದೆಲ್ಲ 
ಆ ನಿತ್ಯವಾದ ಆತ್ಮನಿಂದಲೇ ಸ್ವರೂಪವುಳ್ಳದ್ದಾಗಿರು ವದ; ಆ ಸ್ವರೂಪನನ್ನು 


ಬಿಟ್ಟಿರೆ ತಾನ ಇಲ್ಲದ್ದೇ ಆಗಿಬಿಡುನದು. ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ ಈ ಅತ್ಮನೇ 


ಲ 


ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅಣು ಎಗಿ೦ತ ಎ೦ದರೆ, 


ಟೂ 
ದ 


೫ ಆತ್ಮನು ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಶರೀರಾದಿಗಳಿರಬೇಕು , ಶರೀೀರಾದಿ 
ಗಳೂ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಾದಿಗಳ ಕಾರ್ಯವಾಗಿರುವವು , ಶರೀರಾದಿಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದ ಶರೀನಾದಿಗಳಿಗಿಂತಿ 
ಭಿನ್ನನಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನೇ ನಾನೆಂಬ ಜ್ಞಾನಿಗೆ ಧರ್ಮಾದಿಗಳು ಯುಕ್ತಿಯಿಂದಲೂ ಹೊಂದು 
ವದಿಲ್ಲ ದರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು ಇಲ್ಲದ ಸ್ವರೂಪವು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಇದೆಯ ? ಎದು ನಚಿಕೇಶನು 
ಕೇಳಿದ್ದನಸ್ಟ ಕ ಅದಕ್ಕೆ ಈ ಮಂತ್ರದಿಂದ ಉತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳಿದುತಾಯಿತು. ಆತ್ಮನಿಗೆ ಮರಣವೇ 
ಇಲ್ಲವೊದು ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದ ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಇರುತ್ತಾನೊ ಇಲ್ಲವೊ? (೧-೧-೨೦) ಎಂದು ಕೇಳಿದ್ದ 
ಪ್ರ ಶ್ಲೆಗೂ ಉತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು ಜನ್ಹಾ ದಿಸರ್ವವಿಕಾರಗಳೂ ಇಲ್ಲದ ನಿತ್ಯಸ್ವರೂಪವೆ* 
ಆತ್ಮನದೆ: ಬುದು ಮಂತ್ರದ ಒಟ್ಟು ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಯಾವದರ ಅಜ್ಜಾನದಿಂದ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗಿ 
ಮುವದೋ ಅದರ ಜ್ನಾನನಾದ ಮೇಲೆ ಸ ವೃತ್ತಿ ಹೇಗೆ ಆದೀತು? ಅದರಂತೆ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಗೆ 
ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳ ನೃವೃತ್ತಿಯುಾಟಾಗಲಾರಡುಬುಸೇ ನಾಯ..ಎಂದು (ಆ!) ವಾಖ್ಯಾನಕಾರರು 
ಬರೆದಿರುತ್ತಾರೆ, ಆದರ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯುಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲವೆನ್ನು ವದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಸಂಬಂಧವೇ 
ಆತ್ಮನಿಗಿಲ್ಲಮೆರು ಹೇಳುವದು ಪ್ರಕೃತಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಒಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಎಂದು ತೋರುತ್ತದೆ 

] ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಿಕಾರವಾಗಲಿ ಇರುವದೆಂದು ತಿಳೆಯುವಎದು ಸರಿಯಲ್ಲವಾದರೆ 

ಸ ಛಾಂದೋಗ್ಯ (ಕಿ-೧೪.೩)ಶ್ರುತಿಯ ಸೂಚನೆ 

ಕ್ಛಿ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅಣು, ಮಹತ್ಮು ಎಂದು ಕರಿದಿರುವದು ಗಾತ್ರ ದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂಂ ದಲ್ಲ, ಅತೀಂ 
ದ್ರಿಯನಾಡ್ದರಿಂದ ಅಣು, ಸರ್ವವ್ಯಾಪಕಣಾದ್ದರಿಂದ ಮಹತ್ತು 


ಮಂ. ೧೯-೨೦] ಬ್ರಹ್ಮದ ಸಾಕ್ಸಾಜ್ಞ್ಞ್ಞಾನ ಗಿ 


ಅಣುವಿಗಿಂತ ಅಣ ವಾಯ ೂ ಮಹತ್ತಿಗಿಂತ ಮಹತ್ತಾಗಿಯೂ ಇರುವನು; 
ಏಕೆಂದರೆ ನಾಮರೂಪವುಳ್ಟೆ ಎಲ್ಲ್ಲಾ ವಸ್ತುಗಳೂ. ಇವನಿಗೆ ಉಪಾಧಿಯಾಗಿ 
ರುತ್ತವೆ. % 

ಈ ಆತ್ಮನು ಈ ಜ೦ಂತುವಿನ ಬಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಮೊದಲಾಗಿ ಸ್ಮ೦ಂಬದ 
ವರೆಗೂ] ಇರುವ (ಎಲ್ಲಾ) ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಗುಹೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಎಂದರೆ ಹೃದಯ 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಇಡಲ್ಪಟ್ಟಿರುವನು ; ಆಂದರೆ (ಎಲ್ಲರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯೂ ಅವರ) 
ಆತ್ಮವಾಗಿ ಇರುತ್ತಿರುವನು. ನೋಡುವದು, *ಸೇಳುವದು, ಯೋಜಿಸುವದು, 
ಅರಿಯುವದು. ಬಎಂಬಗುರುತುಗಳುಳ್ಳಿ ಕ್ಲಿ ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು, ಸ೦ಕಲ್ಪವಿಲ್ಲದಾತನ. 
ಎ೦ದರೆ (ಯಾವ) ಕಾಮವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಕಂಡಿರುವ (ಈ ಲೋಕದ ವಿಷಯ 
ಗಳಪ್ಲಿಯೂ) ಕಾಣದೆ ಇರುವ (ಪರಲೋಕದ) ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಬೇಸ 
ಹೊಂದಿದ ಮನಸ್ಸುಳ್ಳವನು, (ತಂಡುಕೊಳ್ಳ. ವನು) ಇಂದರ್ಧ 

ಯಾವಾಗ ಹೀಗೆ (ಆತ್ಮನಸ್ಸು ಕಾಣುವನೋ) ಆಗ ಧಾಶುಗಳು- ಶರೀರ 
ವನ್ಮು ಧರಿಸಿರುವದಲಂದ ಮನಸ್ಸ ಮುಂತಾದ ಕರಣಗಳು ಧಾತುಗಳೆನಿಸು 
ವವು. ಈ ಧಾತುಗಳು. ಪ್ರಸನ್ನವಾಗುವವು. ಈ ಧಾತುಗಳ ಪ್ರಸನ್ನ ತೆಯಿಂದ, 
ಕರ್ಮದಿಂದ ವೃದ್ಧಿಯಾಗಲಿ ಕ್ಟೃಯವಾಗಲಿ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಅಗುವದಿಲ್ಲವೆಂಬ || 
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೫ ಇಲ್ಲಿ ವಸ್ತು ಎಂದರೆ ಕರ್ಮವೆಂದು ಅರ್ಥಮಾದಬೇಕಾಗಿ (ಗೋ!) ವ್ರಾಖ್ಯಾನಕಾರರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದಗೆ ಇದು ಅವಶ್ಯವಿಲ್ಲ. ರೂಸವೆಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲೇ ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಆಣಕಮಾಡ 
ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಅಡಕಮಾಡುವದು. ಭಾಷ ದ ಶೈಲಿ-ರೂ ಆಗಿರುತ್ತದ 

1. ಅಣು, ಮಹತ್ತು- ಮುಂತಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ತೋರುವ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮನೇ, 
ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ನಾಮರೂಸಗಳು ಬೇರೆ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅಣು, ಮಹತ್ತು- ಇವೆಲ್ಲದರ 
ರೂಪದಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದು ಈ ರೂಪಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ ಇವುಗ”ಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿಯೂ ಇರ 
ಬಲ್ಲ ಆತ್ಮನು ಅಣುವಿಗಿಂತ ಅಣು, ಮಹತ್ತಿಗಿಂತ ಮಹತ್ತು ಎಂದು ಹೇಳಒಹುದಾಗಿದೆ 

ಸ ಸಂಬವ ದರೆ ಒಂದು ಬಗೆಯ ಹುಲ್ಲು, ಸ ವರಪ್ರಾಣಿಗನಲ್ಲಿ ತಿರ ಕಡಿಮೆಯ ತರದ 
ಪ್ರಾ ಣಿಯವರೆಗೂ ವಎಂದರ್ಧ 

ಜ್ಞ ಗುರುಶುಗಳೆಂದರೆ ಶ್ರವಣಮನನನಿಧಿಧ್ಯಾಸನಗಳೆಂಬ ಸಾಧನಗಳೆಂದು (ಗೋ |) ವ್ಯಾಖಾನ 
ದಲ್ಲಿದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ವಾ ಖಾ ನಮಾಡಿರುವದೆ* ಸರಿ ಎಂಬುದು ಐತರೇಯಭಾಷ್ತ, ಬೃಹದಾರಣೃಕ 
ಭಾಷ್ಪ, ಉಪದೇಶಸಾಹಸ್ಪಿ- ಮುಂತಾದ ಗ್ರಂಧಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ 

| ೧೯ನೆಯ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಾದಧರ್ಮಗಳು ಆತ್ಮನಿಗ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹ“೪ತ್ತಷ್ಟೆ ಧರ್ಮಾ 
ಧರ್ಮಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಿಕಾರವೂ ಆಗುವವಿಲ್ಲ. ಎಂಬ ಈ ಮಾತು ಕರಣಗಳು ವಿಷಯ 
ದಲ್ಲಿಯೇ ಬರಗುತ್ತಿರುವ ಕಾಬುಗೆ ತಿಳಿಯುವದಿಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಸಿಗೃಹಿಸಿದಾತಸಿಗೆ ಮನಸ್ಸು 
ನಿರ್ಮಲವಾಗಿ ಈ ತತ್ತ್ವವು ತಿಳಿಯುವದು. 

ಕಾ 6 


 ] ಬ್ರಹ್ಮದ ಸಾಕ್ಪಾಜ್ಜ್ಞ್ಯಾನ [ಅ, ೧ವ. ೨ 


ಆತ್ಮನ ಮಹಿಮೆಯನು ್ಹ% ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವನು, ಇವನೇ ನಾನೆಂದು ನೇರಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವನು. ಬಮೇಲೆ ಶೋಕವಿಲ್ಲದವನಾಗುವನು. 
ಕೂತುಕೊಂಡು ದೂರ ಹೋಗುತ್ತಿರುವನು; ಮಲಗಿಕೊಂಡು 
ಎಲ್ಲಾ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೋಗಿರುವನು. ಮದಾಮದಸ್ವರೂಪನಾದ 
ಆ ದೇವನನ್ನು ನನಗಿಂತ ಬೇರೆ ಯಾವನು ತಿಳಿದಾನು)? ॥ ೨೧॥ 
ಹಾಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕಾಮಿಗಳಾದ ಸಾಮಾನ್ಯಚನರಿಗೆ ಆ ಅತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿ 
ಯುವದು ಕಷ್ಟ. ಏಕೆಂದರೆ, (ಈತನು) ಕೂತುಕೊಂಡು ಅಲ್ಲಾಡದೆ ಇದ್ದ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಇದು ಕೊಂಡು, ದೂರ ಹೋಗುತ್ತ್ವಿರುವನು ; ಮಲ;ಸಕೊಂಡು ಎಲ್ಲಾ 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೋಗಿರುವನು. ಹೀಗೆ ಈ ಆತ್ಮ ನೆಂಬ ದೇವನು ಮದಾಮದ 
ಸ್ವರೂಪನ ನು ಎಂದರೆ ಸಂಶೋಷದಿಂದಲೂ 0 080% ಸಂತೋಷದಿಂದ 
ಕೂಡದೆಯೂ ಇರುವನು- ಎಂದರೆ ಎಿರುದ್ಧಧರ್ಮಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರ. ವನು, ಆದ್ರ 
ರಿಂದ ತಿಳಿಯಲಶಕ್ಕನಾಗಿರುವದರಲಂದ ಆಂ೦ಥಿ ವಮುಡಾಮದಸ್ತರೂಪನಾದ ಆ ದೇವ 
ನನ್ನು ನನ್ನನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಇನ್ನು ಯಾರು ತಿಳಿದಾನು? ನನ್ನಂಧ ಸೂಕ ಲ್ಸ ಬುದ್ಧಿಯುಳ್ಳ 
ಜಾ ಗೇ ಈ ಅತ್ತನು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಯು ವದಸ್ತ್ಯ ಆಗುವನು. ನಸಿ೦ತಿರು 
ವದು ಆದರೂ (ಆಗಲೆ) ಓಡಾಡುತ್ತಿರು ವದು, ನಿತ್ಯವಾಗಿರುವದು ಆದರೂ ಅನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿರುವದಡು- ಇವೇ ಮುಂತಾದ ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ಧವಾದ ಅನೇಕ ಧರ್ಮ 
ಗಳು ಇವನಿಗೆ ಉಪಾಧಿಯಾಗಿರುವದರಿ೦ದ ಇ.ವನು ವಿರುದ್ಧಧರ್ಮವುಳ್ಳ ವನ್ನ 
ಚಿಂತಾಮಣಿಯ* ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲಾ ರೂಪಗಳನ್ನೂ ಉಳ್ಳವನೋ ಎಂಒಂತೆ ತೋರು 
ಆ... ಆದ್ದರಿಂದ ಇವನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು (ಅಜ್ವ್ವಾನಿಗಳಿಗೆ ಒಲು) 
- (ಎಂದು) ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ "ನನ್ನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ಯಾವನು ತಿಳಿದಾನು? ' 
ಸ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಕರಣಗಳು ಉಪಶಾಂತಿಯಾಗುವದೇ ಶಯನವು. ಕರಣಗಳಿಂದ ಉಂಟಾ 
ಗುವ ಒಂದಂಶದ ವಿಜಾ ಶ್ಲ ನವು ಮಲಗಿದಾಶನಿಗೆ ಹೋಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ; ಹೀಗೆ(ವಿಶೇಷ 
ಜ್ಞಾನವು ಕೋಗಿ)ರುವಾಗ (ಆತ್ಮನು) ಬರಿಯ ಸಾಮಾನ್ಯವಿಜ್ಞ್ಯಾ ನವೇ 
ಆಗಿರುವನು. ಆದ್ದರಿಂದ ಇವನು ಎಲ್ಲಾ ಕಡೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಹೋಗಿರುವಂತಿರು 
ಹನು ವಿಶೇಷಬ್ಜಾ ನಗಳಲ್ಲಿರುವಾಗ (ಆತ್ಮನು) ತನ್ನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇದ್ದು ಎತೆೊಂಡೇ 


* ಬೃ ಹದಾರಣ್ಕಕ(೪-.೪..೨೩)ದ ಸೂಚನೆ. 

1: (ಆ|) ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ವಿಶ್ವರೂಪ ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ರತ್ನವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; 
ಆದರೆ ಪ್ರಕರುವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ. ಈ ಮಾತು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸೇರಿದ ವಿಶೇಷಣವೊದೇ ತೋರುತ್ತದೆ. 

ಕಿ ಮನೆ, ಬಾಗಿಲು- ಎಂದು ಬೇರೆ ಬೇಕೆ ಆಗುವ ಜ್ಞಾನವು ಒಂದು ಅಂಶದ ವಿಶೇಷ 
ಜ್ಞಾನ; ಅನುಭವರೂಪವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇರುವ ಜ್ಞಾನವು ಸಾಮಾನ ಜ್ಞಾನ. 





ಮಂ. ೨೦-೨೨] ಬ್ರ ಹ್ಮದ ಸಾಕ್ಪಾಜ್ಚ್ಞ್ಞಾನ ೪೩ 


ಇದ್ದರೂ ವುಸಸ್ಟೆ ಮುಂತಾದವುಗಳ. ಇವನಿಗೆ ಉಪನಾಧಿರ್ಯಾರುವದರಿಂದ 
ಅವು ಅಶ್ಲಡುವಾಗ ತಾನೂ ದೂರ ಹೋಗುವಂ೦೨ಿರುವನು * ; ಆದರೆ ಅವನು 
(ನಿಜವಾಗಿ) ಇಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವನು, 

ಅವಸ್ಥಿತಿಯಿಲ್ಲದ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿ ಅಶರೀರನಾಗಿ ಅನಸ್ಥಿತನಾಗಿರುವ 
ವನಾಗಿಯೂ ದೊಡ್ಮನನಾಗಿಯೂ ವಿಭುವಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಧೀರನು ಶೋಕಿಸದೆ ಇರುವೆನು. ॥ ೨೨ ॥ 

ಮತ್ತು ಆ (ಆತ್ಮನನ್ನು) ಅರಿಯುವದಲಿಂದ ಶೋಕವನ್ನು ದಾಟಬಹುದು 
ಎಂಬುದನ್ನೂ1 ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ರೂಪದಿಂದ ಆಕಾಶದಂತೆ ಇರುವ 
(ಈ) ಆತ್ಮನು ಶಿರೀರವಿಲ್ಲದವನಾಗಿರುವನು; 1: ಹೀಗೆ ಅಶರೀರನಾಗಿ ದೇವತೆ 
ಗಳು, ಪಿತೃಗಳು, ಮನುಷ್ಯರು- ಮುಂತಾದವರ ಅವಸ್ಥಿತಿಯಿಲ್ಲದ ಅನಿತ್ಯ 
ವಾದ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿ (ತಾನು) ಅವಸ್ಥಿ ತನಾಗಿರುವವನಾಗಿಯೂ ಎ೦ದರೆ ನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿ ಕ್ಕಿ ಯಾವ ವಿಕಾರವೂ ಇಲ್ಲದೆ. ಇರುವವನಾಗಿಯೂ ಬಎಂದರ್ಥ ; 
ದೊಡ್ಡವನಾಗಿಯೂ, ದೊಡ್ಡದಾಗಿರುವದೆಂಬುದು ಮತ್ತೊಂದಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಓ 
ಹೇಳಿದ್ದೆಂದು || ತಿಳಿದಾರೆಂದು. (ವಿಭುವಾಗಿಯೂ ' ಎಂದರೆ ವ್ಯಾಪಿಸಿರು 
ವವನಾಗಿಯೂ ಏಂಬ ಮುಂದಿನ ವಿಶೇಷಣವನ್ನು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. (ಹೀಗೆ 
ಇರುವ) ಆತ್ಮನನ್ನು- ಇಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನನ್ನು, ಎಂದು ಹೇಳಿರುವದು ತನಗಿಂತ ಬೇರೆ 
ಯಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ. ಆತ್ಮಶಬ್ದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮ ಎಂಒ 





೫. ಕನಸಿನಲ್ಲಿ, ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ. 

[ ೨೦ನೆಯ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ . ಅಕ್ರತುಃ ಪಶೃತಿ ' ಅಕಾಮನು ಮಾತ್ರ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ, 
-ವೀತಶೋಕಃ' ಆತ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿದವನು ಶೋಕನಿಲ್ಲ ದವನಾಗುತ್ತಾನೆ.. ಎಂದು ಎಂಡು ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಿತ್ತು. ಮೊದಲನೆಯದನ್ನು ಹಿಂದಿನ ಮುತ್ರದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾಯಿತು , ಈಗ ಎರಡನೆಯ ವಿಚಾರ 
ವನ್ನು ನಿವಂಸುತ್ತಾನೆ. ಎಂದು ಭಾವ 

| ಪರಮಾರ್ಥದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಶರೀರವೇ ಇಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಶರೀರವು 
ಅಳತೆಗೆ ಸಿಕ್ಕು ಬೀಳುವ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಇರುವದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯ. 

ಕ್ವಿ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ದೇವಶರೀರದಿಂದ ಆಗುವ ಹೆಚ್ಚಿಗೆಯಾಗಲಿ ಮನುಷ್ಯಶರೀರದಿಂದ ಆಗುವ 
ಕಡಿಮೆಯಾಗಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ , ಈ ಶರೀರಗಳಿಗೆ ಅಂಟುವ ವಿಕಾರಗಳು ಯಾವನೂ (ನಿಜವಾಗಿ) ಅವ 
ನಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲ.. ಏಕೆಡರೆ ಅನನು ಎಲ್ಲಾ ವಿಕಾರಗಳಿಗೂ ಸಾಸ್ಟಿಯಾಗಿರುವನು. 

|| ಎರಡು ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡದಾಗಿದ್ದರೂ ಅದಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡ 
ಮೂರನೆಯ ವಸ್ತುವಿರಬಹುದು ; ಆತ್ಮನು ಹಾಗಲ್ಲ, ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಯಾಸಿಸಿರುವದರಿಂದ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 
ದೊಡ್ಡವನು. 


ಲಲ ಬ್ರಹ್ಮದ ಸಾಳ್ಪಾಜ್ಞ್ಜ್ಯಾಸ-ಆಕ್ಮಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಸಾಧನ [ಅ.೧ವ. ೨ 


ಅರ್ಥವೇ ಮುಖ್ಯಾರ್ಥವು.* ಇಂಥ ಆತ್ಮನನ್ನು- ನಾನೇ ಇನನೆಂದು ತಿಳಿದು 
ಸೊಂಡ ಧೀರನು ಬಂದರೆ ಪಂಡಿತನು ಶೋಕಿಸದೆ ಇರುವನು ; ಏಕೆಂದರೆ 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ಆತ್ಮಜ್ಞ್ಚಾನಿಗೆ ಶೋಕವ್ರು ಉಂಟಾಗಲಾರದು. 1 


ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಸಾಧನ 


ಈ ಆತ್ಮನು ಪ್ರವಚನಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕುವನಲ್ಲ; ಮೇಧಾಶಕ್ತಗೆ (ಸಿಕ್ಕು 
ವನಲ್ಲ,) ಬಹಳ ಶ್ರವಣಕ್ಕೂ ಸಿಕ್ಕುವನಲ್ಲ. ಯಾವ (ಪರಮಾತ್ಮ) 
ನನ್ನೇ ಈತನು ಜಿಡಿನ್ನುತ್ತಿರುವನೋ ಅಂಥನನಿಗೆ ಲಭ್ಯನಾಗಿರುವನು. 
ಅವನಿಗೆ ಈ ಅತ್ಮನು ತನ್ನ ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಚ್ಚಿ ತೋರಿಸುವನು. ॥೨೩॥ 

ಈ ಆತ್ಮ ನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ಕಷ್ಟವಾಗಿದ್ದಾಗ್ಯೂ (ಸರಿಯಾದ) ಸಾಧನ 
ದಿಂದ ಇವನನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ತ ಬಟತುನು ಎ೦ದು ಈಗ ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ. ಈ ಅತ್ಮನು ಪ್ರವಚನಕ್ಕೆ ಎಂದರೆ ಅನೇಶವೇದಗಳನ್ನು ಕಲಿತುಳೊಂಡ 
(ಮಾತ್ರ)ಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಚುವನಲ್ಲ, ಎ೦ದರೆ ತಿಳಿಯುವನಲ್ಲ; ಮೇಧಾಶಕ್ತಿಗೂ ಎಂದರೆ 
ಗ್ರಂಥಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡುವ ಶಕ್ತಿಗೂ (ಸಿಕ್ಕುವವನಲ್ಲ), ಸುಮ್ಮನೆ] 
ಬಹಳ ಕ್ರವಣಮಾಡಿದ ಮಾತ್ರದಿಂದಲೂ (ಸಿಕ್ಚುವವನಲ್ಲ). 

ಹಾಗಾಥರೆ ಏತಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಚುವನು? ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. ಯಾವ ತನ್ನ 
ಆತ್ಮನನ್ನೇ ಈ ಸಾಧಕನು ಬೇಕೆಂದು ಇಚ್ಚೆ ಸುತ್ತಿ ರುವನೋ ಅಂಧ ಇಜ್ಜಿ 
ಸುತ್ತಿರುವ ತನ್ನಿ ೦ದಲೇ (ತನ್ನ ಸ) ಆತ್ಮನು ತಾನೇ ಲಭ್ಯನಾಗುವನು, ಎಂದರೆ 
ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕಾಗುವನು ಎಂದರ್ಥ, ನಿಷ್ಕಾಮನಾಗಿ (ತನ್ನ) ಆತ್ಮನೇ ಬೇಕೆನ್ನು 

೫ ಆತ್ಮ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ತಾನು ಎಂಬುದೇ ಮುಖಾ ಒರ್ಥವಾದ್ದರಿಂದ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಬ್ರ: 
ವೆಂದು ತಾಲುಕು. ಶ್ರುತಿಯ ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಆತ್ಮ ಮುಬ ಮಾತನ್ನು ಒಳಗಿನ ಹಸ 
ರೂಢಿಯಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಾ ರೆಯೇ ಹೊರತು ತನಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ ವಬ್ರವು ತನ್ನ ಆತ್ಮ 
ವೊದು ಯಾರೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಈಶ್ವರನೆ:ಬ ಆತ್ಮನು ಇದ್ದಾ 
ನೆಂದು ತಾರ್ಕಿಕರೇ ಮುಂತಾದವರು ಹೇಳುವದು ಲೋಕೆರೂಢಿಗೂ ಶ್ರುತಿಗೂ ವಿರುದ್ಧವೆಂದು ಭಾವ 

4 ಏಕೆಂದರೆ. ಶರೀರವಿಲ್ಲದ ಸರ್ವವ್ಧಾಪಿಯಾದ ನಿರ್ವಿಕಾರನಾದ ತನಗೆ ದುಃಖವಿಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ 
ವೆಂಬುದು ಅವನ ಅನುಭವವಾಗಿರುವದು. 

1 ಆತ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮಕ್ಕ ಶಾಸ್ತ್ರ ಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಶ್ರವಣ 
ಮಾಡಿದರೂ ಜಾ ಜ್ಞಾನಿಯಾದ ಗುರುವಿನ ಉಪದೇಶವಿಲ್ಲದೆ ಡು 'ಉಪಸಷತ್ರನ್ನು ಶ್ರವಣ 
ಮಾಡಿದರೂ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನವಾಗುವದಿಲ್ಲ- ಎಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಬಕೆದಿದಾರೆ. ಮನಸಿಧಿಧ್ಯಾಸನ 
ಗಳಿಲ್ಲದೆ ಸುಮ್ಮಣೆ ಶಿವಿಗೆ ಹಾಕಿಕೊಂಡ ಚು ನನ ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನವಾಗಲಾರದು. ಎಂದು 
ಸರಳವಾಗಿ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 





ಮಂ. ೨೨- ೨೪] ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನ ೪೫ 


ವವನಿಗೆ ತನ್ನಿ೦ದಲೇ* ತಾನು ಅರಿಯಲ್ಪಡುವನು ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಹೇಗಿ 
ಅಭ್ಯುಸಾಗುವನು? ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. ಅವನಿಗೆ ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನೇ ಬೇಕೆನ್ನು 
ವಾತನಿಗೆ ಈ ಅತ್ಮನು ತನ್ನ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕವಾದ ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಚ್ಹಿ ತೋರಿ 
ಸುವನು, ಎಂದರೆ ನಿಜವಾದ “ರೂಪವನ್ನು ರ ತೋರಿಸುವನು ಎಂದರ್ಥ. 
ದುರಾಚಾರವನ್ನು ಕೈಬಿಡದವನು, ಶಾಂತಿಯಿಲ್ಲದನನು, ಸಮಾ 
ಧಾನವಿಲ್ಲದವನು, ಮನಃತಾಂತಿಯಿಲ್ಲದವನು- (ಇವರು) ಯಾಕೂ 
ಪ್ರಜ್ನ್ಞಾನದಿಂದ ಈತನನ್ನು ಪಡೆಯುವದಕ್ಕಾಗಲಾರದು. 1 ೨೪॥ 
ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ದುರಾಚಾರವನ್ನು ಎಂದರೆ ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಸ್ಮೃತಿ 
ಯಲ್ಲಿಯೂ ಬೇಡವೆಂದು] ಹೇಳಿರುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಹದೆ ಇರುವವನಾಗಲಿ, 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಲೋಲನಾಗುವದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಹೊಂಜದವನಾ 
ಗಲಿ, ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲದವನಾಗಲಿ ಎ೦ದರೆ ಒಂದೇ ಡೆಗೆ ಮನಸ್ಸಿಡಲಾರದೆ. 
ಜೆಲ್ಲಾಡುವ ಚಿತ್ತವುಳ್ಳ ವನಾಗಲಿ, ಸಮಾಧಾನವುಳ್ಳ ಚಿತ್ತವಿದ್ದರೂ ಆ ಸಮಾ 
ಧಾನದ ಫಲವು (ತನಗ) ಬೇಕೆಂದು ಮನ ಸ್ಲನ್ನ್ನು ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚಿಕೊಂಡು 
ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿಸದೆ ಇರುವವನಾಗಲಿ, ಪು)ಚ್ಚಾನದಿಂದ ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಈ ಪ್ರಕೃತನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಪಡೆಯಲಾರನು. ಆದರೆ ಯಾರು 
ದುರಾಚಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಲೋಲನಾಗದೆ, ಚಿತ್ತಸಮಾಧಾನ 
ವನ್ನು ಹೊಂದಿ, ಆ ಸಮಾಧಾನದ ಫಲದಲ್ಲಿಯೂ (ಬಯಳೆಯಿಲ್ಲದೆ) ಕ ಮನಃ 
ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ರುವನೋ ಅಂಧವನು ಆಚಾರ್ಯನಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞ್ಯಾ ನವನ್ನು 
ಪಡೆಯುವದರಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಪಡೆಯುವನು ಎಂದರ್ಥ; 


ಸ ಆತ್ಮ ಲಾಭವು ಸಾಧನದಿಂದ ಆಗತಕ್ಕ ದ್ದಲ್ಪ, ಅನಾತ್ಮ ದೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಸ: ಸಾಕು, ಆತ್ಮ 
ದೃಷ್ಟಿಯು ಸಿದ್ಧ ಸ್ಮವಾಗಿಯೇ ಇರುವವು- ಹ್‌ ಭಾವ ತನ್ನಿಂದಲೇ ತಾನು ಅಂಯಲ್ಪಡುವನು. 
ಎಂಬ ಚ ಆತ್ಮನು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ವಿಷಯನಾಗುವನು.. ಎಂದು ಅಕ್ಷ ರಾರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ 
ಭಾರದು. ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ (೪-೪..5೦) ಭಾಷಾವನ್ನು ನೋಡಿ. 

1 ಆತ್ಮನು ಅಶರೀರನು, ಆದ್ದರಿಂದ ಅವನ ಶರೀರವೆಂದರೆ ಸ್ವರೂಪವೆ. 

|| ಇದು ಅವಿಸಿತಾತ್‌' ಎಂಬುದು ಪರಿವರ್ತನೆ. .ವಿಧಿಸದೆ ಇರುವ' ಎಂದು ಅಕ್ಲರಾರ್ಥ 
ವನ್ನು ಹಿಡಿದು ಕನ್ನಡಿಸಿದರೆ ವಿಧಿಸಿರುವ ದುಶ್ಚರಿತಗಳೂ ಉಂಟಿಂದು ಅರ್ಥಪಾಗುವದಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶ 
ವಾಗುವದು. ಆದರೆ ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ; ಏಕೆಂದರೆ `ಶೈಕನಯಾಗವೇ 'ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಶಾಸ್ತ್ರವು ಅಧರ್ಮವನ್ನು ವಿಧಿಸುವದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಂನಾ ಚು ನಿರ್ಣರಿಸಿರುತ್ತಾ ರೆ. ಜೈಮಿನಿ 
ಸೂತ್ರ(೧-೧--೨)ದ ಮೇಲೆ ಶಬರಸ್ವಾವಿಗಳು ಚಕಿಡಿಹವ ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಈ 'ಬಳಯನನ್ನು 
ಚರ್ಚಿಸಿರುತ್ತ ದೆ. 

ನ್ಞಿ ಅದ್ವೆ [ತಪ್ರಕರಣ(೪್ಠಿ-೪೪) ವನ್ನು ನೋಡಿ. 





೪ ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ [ಅ.೧ವ.೩ಷ್ಠಿ 


ಯಾವಾತನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮವೂ ಶ್ಷತ್ರವೂ ಎರಡೂ ಊಟವಾಗಿರುವವೋ; 
ಮೃತ್ಯುವು ಯಾವಾತನಿಗೆ ಉಪ್ಪಿನಕಾಯಿಯಾಗಿರುವನೋ ಆತನು ಎಲ್ಲಿ 
ರುತ್ತಾನೋ ಅದನ್ನು ಹೀಗೆ ಯಾವನು ತಾನೆ ಅರಿತುಕೊಂಡಾನು? ॥ 

ಆದರೆ ಯಾವಾತನು ಹೀಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಧ ಪ್ರಾಕೃತಬುದ್ಧಿ ಯುಳ್ಳ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂಥ ಸಾಧನಗಳಿಲ್ಲದ ಯೂವನು ತಾಸೆ (ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಂಡಾನು?) ಧರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಹಿಡಿದು ನಿಲ್ಲಿಸಿಕೊಂಡಿರುವವುಗಳೂ ಎಲ್ಲರನ್ರೂ 
ಕಾಪಾಡುತ್ತಿರುವವುಗಳೂ ಆಗಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮ, ಕ್ಹತ್ರ*- ಎಂಬೆರಡೂ ಯಾವ ಆತ್ಮ 
ನಿಗೆ ಊಲವಾಗಿರುವವೊ1 ಎಂದರೆ ಅನ್ನ ಮಾತ್ರವಾಗಿರುವವೊ, ಸರ್ವವನ್ನೂ 
ನಾಶಗೊಳಿಸುತ್ತಿರುವ ಮೃತ್ಯುವು ಕೂಡ ಯಾವಾತನಿಗೆ ಉಪ್ಪಿನಕಾಯಿಯೊ], 
ಎಂದರೆ ಊಟಕ್ಕೂ ಕೂಡ ಸಾಲುವಂತಿಲ್ಲವೋ, ಅಂಧ ಆತ್ಮನು ಐಲ್ಲಿರುತ್ತಾ 
ನೆಂಬುದನ್ನು- ಹೀಗೆ ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಸಾಧನಗಳುಳ್ಳಾತನಂತೆ (ಸಾಧನ 
ರಹಿತನಾದ ಯಾವನು ತಾನೆ) ಅರಿತುಕೊಂಡಾನು ಕ್ಷಿ 


ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ--ಮೂರನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ 





(ತಾವ್ರ ಮಾಡಿರುವದರ) «ಹುತವನ್ನು ಪಾನಮಾಡುತ್ತ್ವಾ'' ಎಂದು 
(ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿರುವ) ಈ (ಮೂರನೆಯ) ವಕ್ಲಿಯ ಸಂಬಂಧವು ಏನೆಂದರೆ; -- 











* ಇರು ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ(೧-೪-೧೧)ದ ಶ್ರುತಿಯ ಸೂಚನೆ... 

ತ ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಷತ್ರವು ಇದರ ಆಹಾರವೆಂದರೆ ಇದು ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಮಾರಿರುವ ತತ್ತ್ವವೆ ದರ್ಶ. 

] ಮೃತ್ಯುವನ್ನೇ ತಿನ್ನುವಾತನು ಎಂಬುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳ 
ಲ್ಪಟ್ಟಿರುತ್ತಾನೆ- ಎಂದು ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರ (೧-೨--೭)ದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. 

ಕಿ ಅಧರ್ಮವನ್ನೆ ನಿಇರದವನು ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಆಚೆಯಿರುವ ಆತ್ಮತತ್ತ,ವನ್ನು ಹೇಗೆ ತಿಳಿ 
ದಾನು ? ತನ್ನನ್ನು ವಿಕಾರಗೊಳಿಸಿ ಮೃತ್ಯುವಿನ ಬಾಯಿಗೊಡ್ಡುವ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರು 
ನವನು ಮೃತ್ಯುವಿಗೂ ಮೃತ್ಯುವಾಗಿರುವ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಹೇಗೆ ತಿಳಿದುಕೊ:ಡಾನು ?, ಎಂದು ಭಾವ. 


ಮಂ.೧] ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ ೪೬ 


ವಿದ್ಯೆಯೂ ಅವಿದ್ಯೆಯೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಎರುದ್ದವಾದ ಫಲವುಳ್ಳವೆಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿ: 
ರುತ್ತದೆ; ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಫಲದೊಡನೆ ಇದ್ದದ್ದು ಇದ್ದಂತೆ ನಿರ್ಣಯಮಾಡಿ 
ರುವದಿಲ್ಲ. ಆದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಈ (ವೆಲ್ಲಿಯಲ್ಲಿ) ರಥದ 
ರೂಪಕವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಇದರಂದ (ವಿಷಯವನ್ನು) ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ 
ಅನ ಕೂಲವಾಗಿರುವದು. ಇದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಪಡೆಯುವವನು ಪಡೆಯಲ್ಪಡಕಕ್ಳ 
ವನು, ಹೋಗುವವನು ಅವನು ಎಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗುಕ್ತೌನೋ ಆದು- ಎಂಬ (ಎರ 
ಡನ್ಫೂ) ವಿಂಗಡಿನ ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇಬ್ಬರು * ಆತ್ಮರನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ತಾವು ಮಾಡಿರುವದರ ಚುತವನ್ನು (ಈ) ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಾನ 
ಮಾಡುತ್ತಾ, ಹೆಚ್ಚಿನದಾದ ಪರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಗುಹೆಯನ್ನು ಹೊಕ್ಕಿರುವ, 
ನೆರಳುಬಿಸಿಲುಗಳಾದ (ಇಬ್ಬರನ್ನು) ಬ್ರಹ್ಮನಿದರೂ ಪಂಚಾಗ್ನಿಗಳಾದ 
ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತರೂ ಹೇಳುತ್ತಿರುವರು. 1೧॥ 

ಖ.ತವೆಂದರೆ ಕರ್ಮಫಲವು; (ಇದು) ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಆಗಿಯೇರ" ತೀರುವದ 
ರಿಂದ ಸತ್ಯವೆನಿಸಿರುವಡು. ಅದನ್ನು ಪಾನಮಾಡುತ್ತಾ,- ಇವರಿಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನು 
ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಪಾನಮಾಡುತ್ತಿರುವನು, ಎಂದರೆ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿರುವನು, 
ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಅಸುಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ, ಆದರೂ ಪಾನಮಾಡುವವನ ಸಂಬಂಧದಿಂದ 
ಛತ್ರಿನ್ಯಾಯದಿಂದ] "ಪಾನಮಾಡುತ್ತಾ' ಎ೦ದು (ಅವನನ್ನೂ ಸೇರಿಸಿ) ಹೇಳಿರು 
ತ್ತದೆ. (ಮೂಲದಲ್ಲಿ) (ಸುಕೃತಸ್ಯ' (ಇಂದಿದೆಯಷ್ಟೈ; ಅದಕ್ಕೆ) ತಾನೇ ಮಾಡಿ 
ರುವಕ್ಕಿ ಎ೦ದು ಅರ್ಥ, (ಇಂಥ) ಕರ್ಮದ ಖತವನ್ನು ಪಾನಮಾಡುತ್ತಾ'' 
ಇ೦ದು (ಸುಕೃತಸ್ಯ)ಕ್ಕೆ ಎ೦ಬ ಮಾತನ್ನು ಹಿ೦ದಕ್ಕು ಸೇಂಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ|| ಎಂದರೆ ಶರೀರದಲ್ಲ, ಗುಹೆಯನ್ನು ಹೊತಕ್ಕಿರುವ ಎಂದರೆ ಗುಹೆಯಂತಿ 


೫. ನಿಜವಾಗಿ ಇಬ್ಬರು ಆತ್ಮರು ಇಲ್ಲವಾದರೂ ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ಆತ್ಮ ಸ್ವರೂಪ, 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದ ಆತ್ಮಸ್ಸರೂಪ- ಈ ಎರಡನ್ನೂ ಮಿಗಡಿಸುವದಕ್ಕಾ ಗಿ ವಿಭಾಗವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸರು 
ತ್ತದೆ ಎಂದು ಭಾವ. 

, ಕರ್ಮದ ಫಲವ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಆಗಿಯೆ ಬಿಡುವದರಿಂದ ವ್ಯವಹಾರದೃಷ್ಟಿಯಿಂಂದ ಸತೃವೆ. 

ಕ ಅನೇಕ ಜನ?ಗೆ ಒಂದೇ ಕೊಡೆ ಇರುವಾಗಲೂ :ಛತ್ರಿಯವರು (ಕೊಡೆಯವರು) ಹೊಗು 
ತ್ತಿದಾರೆ' ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಸ್ಟೆ? ಅದರಂತೆ ಪಾನಮಾಡುವವರು ಎಂ ಬಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನು ಪಾನಮಾಡಿ 
ದರೂ ಸಾಕು. ಇಲ್ಲಿ ಎರಡನೆಯವನು ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಎಂಬುದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ (೧-೨-೧೧) 
ನಿರ್ಣಯಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಮುಂಡಕ(ಏ೩-೧-೧)ವನ್ನು ನೋಡಿ. 

ಸ್ಹ ಸ್ವಕ್ತತ ಎಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ವೇದದಲ್ಲಿ ಸುಕತ ಎಂದು ಪ್ಪ ಯೋಗಿಸುವದುಂಟು. ತೈತ್ರಿರೀಯ 
[೨.೭)ವನ್ನು ನೋಡಿ 

“| ಲೋಕವೆ ದರೆ ನಾವು ಅನುಭವಿಸುವ ಸುಖದುಃಖಗಳಿಗೆ ಆಶ್ರಯವಾದದ್ದು. 


೪ಲೆ ಸೊಸಾರಡ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ [ಅ.೧ವ.್ಠಿ 


ರುವ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಶೊಕ್ಕಿರುವ, ಹೆಚ್ಚಿನದಾದ ಎಂಸರೆ ಹೊರಗಿನ ಶರೀರಾ 
ಕಾತಡ ರೂಪತ್ಥಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ, ಪರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ][- ಹೆಚ್ಚಿನ ಬ್ರಹ್ಮಡ ಸ್ಥಾನವಾದ 
ರಿಂಡ (ಬುದ್ಧಿಯು) ಪರಾರ್ಧವೆನಿಸುವದು. ಅವರಲ್ಲಿಯೇ ಪರಬ್ರಹ್ಮವು ತೋರು 
ವಡುಕ್ಯಿ; (ಆದ್ದರಿಂದ ಅದು ಬ್ರಹ್ಮಸ್ಥಾನವು)); ಆದ್ದರಿಂದ ಆ ಪರಾರ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಎಂದರೆ- ಹೃದಯವೆಂಒ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕಿರುವ | ಎಂದರ್ಥ. ಮತ್ತು 
ಸಂಸಾರಿಯಾಗಿರುವವನೊಬ್ಬನರಿ, ಸಂಸಾರಿಯಲ್ಲದವನೊಬ್ಬಸು- ಹೀಗೆ ವಿ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣಸ್ತರೂಪರಾಗಿರುವದರಿಂದ*% ನೆರಳುಬಿಸಿಲ್ಲ. ಗಳಂತೆ ಇರುವ ಆ ಇಬ್ಬರು 
(ಅತ್ಮರನ್ನು) ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಹೆಳುತ್ತಾರೆ, ತಿಳಿಸಿಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅಕರ್ಮಿ 
ಗಳಾದ (ಜ್ಞಾನಿಗಳು) ವಾತ್ರವೇ ಅಲ್ಲ, ಯಾಕು ಮೂರು ಸಲ ನಾಚಿಕೇತಾಗ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಉಪಾಸನೆಮಾಡಿ ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಸೇವಿಸುವ 1% ಗೃಹಸ್ಥ 
ರಾಗಿರುವರೋ (ಅವರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ.) 





ನ ಕಂಡ ಇುದ್ರಯ, ಪ್ರಾಣ ಮಾಸ್ಸು ಮುದಿ: ಇವು ಒಂದರೆನಗೆ ಒಂದಿರುನರೂದ 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಒಳಗಿನ ಬುದ್ಧಿಯು ಗುಹೆಯಂತಿರುವದು 

$ ಶರೀರವು ಆಕಾಶದಲ್ಲಿರುವದಸ್ಸೆ, ಅದಕೊಳಗೆ ಬುದ್ಧಿಯು ತೋರಿಕೊಳ್ಳುವದರಿಂದಲೂ 
ಹೊಕಗಿನ ಆಕಾಶಕ್ಕಿಂತಲೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿರುವದ3ಂದಲೂ ಬುದ್ಧಿಯು ಹೆಚ್ಚಿ ನದಾಗಿರುವಡು 
ಆಕಾಶದಂತೆಯೇ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿ ಪರಿಚ್ಛೇದವನ್ನರಿಯದೆ ಇರುವದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಚಿತ್ತಾ 
ಕಾಶ' ವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 

ಕ *ಪರಾರ್ಥ್ಯೇ' ಎಂದೂ ಶ್ರುತಿಯ ಪಾಠವಿದೆ, ಭಾಷ್ಕದತೆ ನೋಡಿದರೆ :/ಪರಾರ್ಥೆೇ' 
ಎಂಬುಡೇ ಸರಿಯಾದ ಪಾಕವೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ 

ನ ಬ್ರಹ್ಮವು ಜ್ಞಾನನ ಸ್ವರೂಪವೆಂಬುದು ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ನೋಡುವದರಿಂದ ಮಾತ್ರ ಗೊತ್ತಾ 
ಗುವದು, ಆದ್ದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮದ ಸ್ಫ್ಯಾನಮೆದು ಕರೆದಿರುತ್ತದೆ- ಎಂದು ಭಾವ. 

|| ಬ್ರಹ್ಮವು ಹೃದಯವನ್ನು ಹೊಕ್ಕಿದೆ ಎಂಬುದು ಉಪಾಚಾರದ ಮಾತು, ಏಶೊಡರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮವು ಸರ್ವವ್ಛಾಪಿಯಾದ್ದರಿಂದ ಅದು ಹೊಗದೇ ಇರುವ ಸ್ಥಳವೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ನಿರ್ವಿಶೇಷವಾದ 
ಬ್ರಹ್ಮವು ಸ್ವಚ್ಛವಾದ ಬುದ್ಧಿಯ ಸಂಬಾಧದಿಂದ ಜ್ಞಾತೃವಾಗಿ ಬೆಳಗುವದು, ಎಂಬರ್ಥವನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವದೇ ಪ್ರವೇಶವಾಕ್ಯದ ಶಾತ್ಟರ್ಯವೆಂದು ತೈತ್ರಿರೀಯವೆ ಮುಂತಾದ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ 
ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಹಳಿರುತ್ತದೆ. 

೫೦% ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ತೋರುವವನು ಜೀವಾತ್ಮ, ವಿದ್ಯೆಗೆ ತೋರುವ ಸು ಪರಮಾತ್ಮ; ಆದ್ದರಿಂದ 
ಈ ಇಬ್ಬರಿಗೂ ತುಂಬ ವೈಲಕ್ಷ ಜ್ಯವಿದೆ. 

ರ್ಕ ಗಾರ್ಹಪತ್ಯ, ದಕ್ಷಿಣಾಗ್ನಿ, ಆಹವನೀಯ, ಸ್ಸ ಆವಸಥ್ಯ- ಎಂದೂ ಐಡು ಅಗ್ನಿ 
ಗಳೆಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅಂತರಿಕ್ಷ, ಪರ್ಜನೃ, ಪೃಥಿವ್ಠಿ ಫುರುಷ್ಕ ಸ್ತ್ರೀ- 
ಎಂಬವೇ ಐದು ಅಗ್ನಿಗಳೆಂಬುದು ಛಾಂದೋಗ್ಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿರುವದರಿಂದ . ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆ 


ಮಂ. ೧-ಎ ಸೂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ ೪೯ 


ಯಾವದು ಯಜ್ಞಮಾಡುವವರಿಗೆ ಸೇತುವಾಗಿರುವದೋ (ಅಂಥ) 
ನಾಚಿಕೇತನನ್ನು (ತಿಳಿಯಲು) ನಾವು ಶಕ್ತರಾಗಿರುವೆವು. (ಯಾವದು) 
ದಾಟಲು ಇಚ್ಛೆಯುಳ್ಳೆ ಂಥವರಿಗೆ ಅಭೆಯವಾದ ದಡವಾಗಿರುವದೋ 
ಅಂಥ ಅಕ್ಸರವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ಶಕ್ತರಾಗಿರುವೆವು. ॥ ೨॥ 

ಯಾವದು ಯಜ್ಞಮಾಡುವ ಯಜವರಾನರಿಗೆ ಎ೦ದರೆ ಕರ್ಮಿಗಳಿಗೆ ಸೇತು 
ವಾಗಿ ದುಃಖವನ್ನು ದಾಟುನದಕ್ಕೆ ಸಾಧನವತೆಗಿರುವದರಿಂದ ಸೇತುವಿನಂತೆ 
ಇರುವದೋ ಆ೦ಧ ನಾಚಿಕೇತವೆ೦ಬ ಅಗ್ನಿಯನ್ನು * ತಿಳಿದು ಉಪಾಸನೆ 
ಮಾಡಲುರೆ ನಾವು ಶಕ್ಕರಾಗಿರುವೆವ್ರ; ಮತ್ತು ಯಾವದು (ಸಂಸಾರವನ್ನು) 
ದಾಟಿಬೇಕಂಬ ಇಜ್ಜೆ ಯುಳ್ಳ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಜಾನಿಗಳಿಗೆ ಅಭಮಯವಾದ ಹೆದರಿಕೆಯಿಲ್ಲ 
ದಂಥ ಸಂಸಾರದ ಆಚೆಯ ದಡವಾಗಿರುವದೋ ಉತ್ತಮವಾದ ಆಶ್ರಯ 
ವಾಗಿರುವದೋ, ನಾಶವಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮವೆಂಬ ಅಂಧ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೂ 
ಶಕ್ತರಾಗಿರ.ವೆವು. 

ಕರ್ವಿಗಳಿಗೂ ಜ್ಲಾನಿಗಳಿಗೂ ಆಶ್ರಯವಾಗಿರುವ ಪರ ಮತ್ತು ಅಪರ- 
ಎಂಬ ಎರಡು ಬ್ರಹ್ಮಗಳನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಎಂಬುದು ವಾಕ್ಫುದ ಒಟ್ಟು 
ಅರ್ಥವು. ಇವೆರಡನ್ನೇ ] "ಯತವನ್ನು ಪಾನಮಾಡುತ್ತಾ' ಎ೦ಬ (೧ನೆಯ) 
ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿತ್ತು. 

ಆತ್ಮನನ್ನು ರಥಿಯೆಂದು ತಿಳಿ, ಶರೀರನನ್ನು ರಥನೆಂದು (ತಿಳಿ) 
ಬುದ್ಧಿಯನ್ನಾದರೆ ಸಾರಥಿಯೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊ, ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹಗ್ಗ 
ವೆಂದೇ (ತಿಳಿ.) 1೩॥ 


ಯನ್ನು ಉಪಾಸನೆಮಾಡಿರುವ ಗೃಹಸ್ಥರು ಪರಮಾತ್ಮ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನಾಬಿ. ಉಪಾಸನೆಮಾಡು 
ವರು ಎಂಬುದೇ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವೊದು. ತೋರುತ್ತದೆ. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೂ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಕಾರರ ಸಮೃತಿಯುಂಟು. 

೫ ಕಾರ್ಯಬ್ರಹ್ಮವಾದ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭವನ್ನು - 1 ಅಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಸುಮ್ಮನೆ ತಿಳಿದು 
ಕೊಂಡರೆ ಸಾಲದು, ಅದು ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಅಳನಡುಮತೆ ಉಸಾಸನೆಮಾಡಬೇಕು. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರೆ 
ಲೋಕಾಂ ತರದಲ್ಲಿ ಕಾಲಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿಯಾಗುವದು- ಎಂಬುದು ಶಾಸ್ತ್ರಾಢ್ಥ. ಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಸಾಕು, ಇಲ್ಲಿಯೇ ಮುಕ್ತಿ. 

3, ಪಂಚಾಗ್ನಿಗಳು ಅಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೊಂದುವರು; ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು 
ಹೊಂದುವರು. ಇವಂಬ್ಬರ ವಿಚಾರವನ್ನು ಹಿಂದೆ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿತ್ತು ಎಂದರ್ಥ. ಒಂದ 
ಸೆಯ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಜೀವನನ್ನು ಹೇಳಿದೆಯೇ ಹೊರತು ಅಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲ; ಆಡರೂ 
ಸಂಸಾರಿಯಾದ ಜೀವನಿಗೆ ಆಗುವ ಉತ್ತಮಗತಿಯು ಅಶರಬ್ರಹ್ಮವಾಡ್ದರಿಂದ ಅದನ್ನೂ ಸೂಚಿಸಿದೆ 
ಎಂದು ಭಾವ. 

ಕಾ.7 


೫೦ ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ [ಅ. ೧ವ.2್ಠಿ 


ಇವರಿಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಉಪಾಧಿಯಿ೦ದ ಆಗಿರುವ ಯಾವ ಸಂಸಾರಿ(ಯಾದ ಆತ್ಮನು) 
ವಿದ್ಯಾವಿದ್ಯೆಗಳೆರಡಕ್ಕ್ಯೂ (ತಿಕ್ಕವನಾಗಿ) ಮೋಕ್ಟವನ್ನು ಹೂಂದುವದಕ್ಕೂ 
ಸಂಸಾರವನ್ನು ಹೊಂದುವದಕ್ಕೂ ತಕ್ಕವನಾಗಿರುವನೋ ಅವನಿಗೆ ಆ ಎರಡನ್ನೂ 
ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಸಾಧನವಾದ ರಥವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಅವರಿಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಖುತವನ್ನು ಪಾನಮಾಡುವ ಸಂಸಾರಿಯಾದ ಅತ್ಮನನ್ನೇ 
ರಥಿಯು ಎಂದರೆ ಗಾಡಿಯ ಒಡೆಯನು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊ; ಶರೀರವನ್ನೇ 
ರಥವೆಂದು ತಿಳಿ; ಏಕೆಂದರೆ ಶರೀರವು ಗಾಡಿಗೆ ಕಟ್ಟಿರುವ ಕುದುರೆಗಳ ಹಾಗಿ 
ರುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ (ಅತ್ತಿತ್ತ) ಜಗ್ಗೂಡಲ್ಪಡುತ್ತಿರುವದು. ನಿರ್ಣಯ 
ಮಾಡುವ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಸಾರಥಿಯೆಂದು ತಿಳಿದ.ಕೊ; ಏಕೆಂದರೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಸಾರಥಿಯು ಒಯ್ಯಲ್ಲಿಗೇ ಗಾಡಿಯು ಹೋಗುತ್ತಿರುವಂತೆ ಶರೀರವು ಮುಖ್ಯ 
ವಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಯು ಒಯ್ದಲ್ಲಿಗೇ ಹೋಗುತ್ತಿರುವದು. ದೇಹದಲ್ಲಿರುವ ಕಾರ್ಯ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಒಹು ಮಟ್ಟಿಗೆ ಬುದ್ಧಿಯಿ.೦ದಲೇ* ಮಾಡತಕ್ಕವುಗಳಾಗಿವೆ. ಸ೧ಕಲ್ಪ1, 
ವಿಕಲ್ಪ- ಮುಂತಾದ ರೂಪದಸ್ಲರುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹಗ್ಗವೆಂದೇ ಎಂದರೆ ಕಡಿ 
ವಾಣವೆಂದೇ ತಿಳಿ; ಏಕೆಂದರೆ ಕಡಿವಾಣದಿಂದ ಕುದುರೆಗಳು ನಡೆಯುವ ಹಾಗೆ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಹಿಡಿತದಿಂದಲೆ ಕಿವಿ ಮುಂತಾದ ಕರಣಗಳು ಪ್ರವರ್ತಿಸುತ್ತಿರುವವು. 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಕುದುರೆಗಳೆನ್ನುತ್ತಾರೆ, ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಅವುಗಳ 
ಗೋಚರ (ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ). ಆತ್ಮ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು- ಇವುಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದಾತನನ್ನೇ ತಿಳಿದನರು ಭೋಕ್ತ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ॥೪॥ 
ಈ ರಥದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಜಾಣರಾದವರು ಕಣ್ಣು ಮುಂತಾದ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ಶರೀರವೆಂಬ ರಥವನ್ಮು ಎಳೆಯುತ್ತವೆಯೆ೦ಬ ಹೋಲಿಕೆಯನ್ನು ಕಂಡು ಅವ್ರ 
ಗಳನ್ನು ಕುದುರೆಗಳು ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಕುದುರೆಗಳೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಅದೇ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಗೆ ರೂಪವೇ ಮುಂತಾದ ವಿಷಯಗಳು ಗೋಚರ ಎಂದರೆ ಮಾರ್ಗಗಳು 
ಎನ್ನು ತ್ತಾರೆ. ], ಆತ್ಮ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನ- ಇವುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ತರೀ 





ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು ಅಸೇಕ್ಸಿಸದೆಯೇ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವವು. ಆದರೂ ಬಹುಮಟ್ಟಿಗೆ 
ನಾವು ಶರೀರದಿಂದ ಮಾಡುವ ಕಾರ್ಯವನ್ನೆಲ್ಲ ಬುದ್ಧಿಯು ಮೊದಲು ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕಾಗಿರುವದ 
ರಿಂದ ಇದನ್ನು ಸಾರಥಿಯೆನ್ನ ಬಹುದು 
1 ಹೀಗೆ ಮಾಡುವೆನೆಂದು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಸ೦ಕಲ್ಪವೆಂದು ಹೆಸರು . 
ಬಗೆಬಗೆ`ಬಾಗಿ ತೋರುನದೆಂದು ಬಿಡಿಸಿ ಕಲ್ಪಿಸುವ ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ವಿಕಲ್ಪವೆದು ಹೆಸರು 
$ *0ಡ್ದಿ' ಎಂಧು ಮೂಲದಲ್ಲಿದೆ: :ವಿದುಃ' ಎಂದಿರಬಹುದೆಂದು ಪ್ರಕರಣಾನುಸಾರವಾಗಿ 
ತಿಡ್ದಿಕೊಂಡಿದೆ. 


ಮಂ. ೪.೬] ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ ೫ಗಿ 


ಕೇಂದ್ರಿಯಮನಸ್ಸುಗಳೊಡನೆ ಸೇರಿದ ಆತ್ಮನೇ ಸಂಸಾರಿ ಎಂದು ವಿವೇಕಿಗಳಾದ 
ತಿಳಿದವರು ಹೇಳ. ವರು, ಏಕೆಂದರೆ ಬರಿಯ ಅತ್ಮನಿಗೆ ಭೋಕ್ಕೃತ್ವವಿರುವದಿಲ್ಲ, 
ಬುದ್ದಿ ಮು೦ತಾದ ಉಪಾಧಿಗಳಿಂದಲೇ ಅವನಿಗೆ ಭೋಕ್ಕ ತ್ವವುಂಟಾಗಿರುವದು. 
ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಬೇರೊಂದು ಶ್ರುತಿಯು "ಧ್ಯಾನಮಾಡುವಂತಿರುವನು, ಚಲಿಸು 
ವಂತಿರುವನು'' (ಬೃ) ಎಂದು ಬರಿಯ ಆತ್ಮನು ಭೋಕ್ಕನಲ್ಲವೆಂದೇ ತಿಳಿಸು 
ತ್ತದೆ, ಮತ್ತು ಹೀಗೆ (ಸ್ವತಃ ಭೋಕ್ಕೃವಲ್ಲವೆಂಜುದು ನಿಜ) ವಾಡರೇ ವಿಷ್ಣು 
ವಿನ ಸ್ಥಾನವು ತನ್ನ ಆತ್ಮವು ಎಂದು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳುವನೆಂದು ರಥಕಲ್ಪನೆಯ.ಂದ 
ಮುಂದೆ (೪ನೆಯ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿರುವದೂ *ಎಂದುತ್ತದೆ, ಹಾಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ; ಏಕೆಂದರೆ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ದಾಟುವದು (ಯಾರಿಗೂ) ಆಗ 
ಖಾರದು. 

ಯಾವನು ಯಾವಾಗಲೂ ಬಿಗಿಹಿಡಿಯದ ಮನಸ್ಸುಳ್ಳೆವನಾಗಿ ತಿಳಿ 
ವಳಿಕೆಯಿಲ್ಲದವನಾಗಿರುವನೋ ಅವನನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಸಾರಥಿಯ 
ತುಂಟಿಕುದುರೆಗಳ ಹಾಗೆ ವಶವಾಗದೆ ಇರುವವು. ।॥1೫॥ 


ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿ ಎಂಬ ಯಾವ ಸಾರಥಿಯು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಲ್ಲದೆ. 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಾಗಲಿ ನಿವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಾಗಲಿ ವಿವೇಕವಿಲ್ಲದೆ ಹೆಡ್ಡನಾಗಿ, ಗಾಡಿ 
ಯನ್ನು ನಡೆಯ ಸುವದಕ್ಕೆ ತಿಳಿಯದೆ ಇರುವ (ದೃಷ್ಟಾಂತದ) ಸಾರಥಿಯ ಹಾಗೆ, 
ಹಗ್ಗದಂತಿರುವ ಮನಸ್ಸನ್ಫು ಯಾವಾಗಲೂ ಬಿಗಿಹಿಡಿಯದೆ, ಅದನ್ನು ಸಮಾ 
ಧಾನದಲ್ಯಟ್ಟ ಕೊಳ್ಳದೆ ಇರುವನೋ, ಅಂಥ ಹೆಡ್ಡನಾದ ಬುದ್ಧಿಯೆಂಬ ಸಾರಥಿಗೆ 
ಕುದುರೆಗಳ ಹಾಗಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು- ದೃಷ್ಟಾಂತದ ಸಾರಥಿಗೆ ಹೇಗೆ 
ಪಳಗಿಸದ ತುಂಟಕುದುರೆಗಳು ವಶವಾಗದೆ ಆಡ್ಮಿಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗದೆ ಇರು 
ವವೋ ಹಾಗೆ- ವಶವಾಗಿದೆ ಇರುವವು. 


ಯಾವನಾದರೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಬಿಗಿಹಿಡಿದ ಮನಸ್ಸುಳ್ಳಾ ತನಾಗಿ 
ತಿಳಿನಳಿಕೆಯುಳ ಕೈನನಾಗಿರುವನೋ ಅನಸಿಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಸಾರಥಿಯ 
ಒಳ್ಳೆ ಕೈಯ ಕುದುರೆಗಳ ಹಾಗೆ ವಶವಾಗಿರುವವು. 1೬॥ 
ಆದರೆ ಯಾವನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂಥವನ್ನಾದೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಳ್ಳ ಸಾರಥಿ 


ಯಾಗಿರುವನೋ, ಮನಸ್ಸನ್ನು ಬಿಗಿಹಿಡಿದು ಯಾವಾಗಲೂ ಚಿತ್ರ ಸಮಾ 


ಧಾನವುಳ್ಳವನಾಗಿರುವನೋ, ಆವನಿಗೆ ಕುದುರೆಗಳಂತಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು- 
ದೃಷ್ಟಾಂತದ ಸಾರಥಿಯ ಪಳಗಿಸಿದ ಒಳ್ಳೆಯ ಕುದುರೆಗಳಂತೆ-. ಮುಂದಕ್ಕೆ 





* ಆತ್ಮನು ಶಾನು ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಕರ್ತೃಭೋಕ್ತ ವಲ್ಲದ್ದರಿಂ ದಲೇ. 


ಎತ ಬು ಗಿ 


34೨ ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ (ಆ. ೧ವ. ೩ 


ಸಡೆಯಿಸುವದಕ್ಕ್ವಾದರೂ ಹಿಂದಕ್ಕೆಳೆಯುವದಕ್ಕಾದರೂ ಶಕ್ಕವಾಗಿ ಸ್ವಾಧೀನ 
ದಲ್ಲಿ ರು ವವು, 

ಯಾವನು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಲ್ಲದೆ, ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲದನನಾಗಿ, ಯಾವಾಗಲೂ 
ಅಶುಚಿಯಾಗಿ ಇರುವನೋ ಅವನು ಆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ, 
ಸಂಸಾರನನ್ನೂ ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ॥೭೬॥ 

ಇವರಿಬ್ಬರು (ಸಾರಥಿಗಳಲ್ಲಿ)* ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಲ್ಲದ ಬ.ದ್ಧಿ 
ಸಾಂಧಥಿಯಂದ ಈ ಫಲವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಯಾವನು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಲ್ಲದೆ 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಬಿಗಿಹಿಡಿಯದೆ ಅವನು ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಯಾವಾಗಲೂ ಅಶುಚಿ 
ಯಾಗಿರುವನೋ ಅಂಧ ರಥಧಿಕನು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ಅಕ್ಚರವೆಂಬ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಥಾನ 
ವನ್ನು ಆ ಸಾರಧಿಯಿಂದ ಹೊ೦ದಲಾರನು. ಆ (ಸ್ಥಾನವನ್ನು) 7 ಹೊಂದುವ 
ದಿಲ್ಲವೆಂಬುದೊಂದೇ ಅಲ್ಲ, ಹುಟ್ಟುಹೊಂದುಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವ ಸಂಸಾರ 
ವನ್ನೂ ಪಡೆ ಸುತ್ತಾನೆ. 

ಯಾವನಾದರೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಳ್ಳಿ ವನಾಗಿ ಮನಸ್ಸನ್ನುಳ್ಳಾತನಾಗಿ 
ಶುಚಿಯಾಗಿರುವನೋ, ಅನನು ಮಾತ್ರ ಆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಹೊಂದುವನು; 
ಅದರಿಂದ (ಅನನು) ಮತ್ತೆ ಹುಬ್ಬುವದಿಲ್ಲ. | 6॥ 

ಆದರೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಳ್ಳ ವನಾಗಿ ಎ೦ದರೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಳ್ಳ ಸಾರಥಿಯರುವ 
ಇನ್ನೊ ಬ್ಸ ರಥಿಕನುಂಟಷ್ಟೆ, ಎಂದರೆ ಚ್ಞಾನಿಯಾದವನು(೦ಟಷ್ಟೆ) ಎಂದಭಿವ್ರಾಯ; 
ಅವನು ಮನಸ್ಸುಳ್ಳವನಇಗಿ ಎ೦ದರೆ ವ.ಸಸ್ಸನ್ನು ಬಿಗಿಹಿಡಿದು ಕೊಂಡು ಆ ಕಾರಣ 
ದಿಂದಲೇ ಯಾವಾಗಲೂ ಶುಚಿಯಾಗಿರುವನು. ಅವನು ಮಾತ್ರ ಆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಹೊಂದುವನು. ಆ ಸ್ನಾನವನ್ನು ಹೆೊ೦ದಿ ಅವನು ಕೆಳಕ್ಕೆ ಜಾರಿ ಬೀಳದೆ ಇರು 
ವದರಿಂಡ ಮತ್ತೆ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ, 

ಯಾವ ಮನುಷ್ಯನು ವಿಚ್ಞ್ಞಾನನೆಂಬ ಸಾರಥಿಯುಳ್ಳಾತನೂ ಮನ 
ಸ್ಕೆಂಬ ಹಗ್ಗವುಳ್ಳಾತನೂ ಆಗಿ ಇರುವನೋ, ಅನನು ದಾರಿಯ ಕೊನೆ 
ಯೂದ ಆ ವಿಷ್ಣುನಿನ ಪರಮಪದನನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ॥1೯॥ 

ಅದು ಯಾವ ಪದವು ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಯಾವನು ವಿಜ್ಞ್ಞಾನವೆಂಒ 
ಸಾರಥಿಯುಳ್ಳವನೂ ಎಂದರೆ ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ಏವೇಕದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಬುದ್ದಿಯೆಂಬ 
ಸಾರಥಿಯುಳ್ಳಾತನೂ ಮನಸ್ಸೆಂಬ ಹಗ್ಗವುಳ್ಳವನೂ ಎಂದರೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಬಿಗಿ 
ಹಿಡಿದು ಚಿತ್ತಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿದವನೂ ಆಗಿ ಶುಚಿಯಾಗಿರುವನೋ 
ಆ ಮನುಷ್ಯನು, ಆ ಬ್ಲ್ಯಾನಿಯು, ಸಂಸಾರಗತಿಯೆ೦ಂಬ ದಾರಿಯ ಕೊನೆಯನ್ನು 





೩ .ತತ್ರ'- ಎಂಬ ಪಾಠವು ತಸ್ಯ ಎಂಬುದಕ್ಕಿಂತ ಉತ್ತಮವಾಗಿರುವುದು... 
ತಿ *ಕೈವಲ್ಯಂ' ಎಂಬ ಮಾತು ಭಾಷ್ಕದಲ್ಲಿ ಬೇಕಿರುವದಿಲ್ಲ. 


ಮಂ ಒ-೧೦) ಸಂಸಾರದ ಗತಿ, ಮೋಕ್ಷದ ಗತಿ_ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲ ಕ್ಶೂ ಸೂಕ್ಷ ನು ೫೬ 


ಇ೦ದರೆ ಪಡೆಯಬೇಕಾದ ಪರ(ಬೃಹ್ಮ)ವನ್ನೇ ಎಂದರ್ಥ, ಇದನ್ನು- ಪಡೆಯು 
ತ್ತಾನೆ, ಸಂಸಾರದ ಎಲ್ಲಾ ಬಂಧನಗಳಿಂದಲೂ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ, 
(ಈ) ಜ್ಞಾನಿಯ ಆ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಹಬ್ಬಿಕೊಂಡಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮವಾದ ವಿಷ್ಣುವಿನ 
ಎಂದರೆ ವಾಸುದೇವನೆಂಬ ಪರಮಾತ್ಮನ, ಪರಮಪದವನ್ನು ಇಂಡ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಡಾದ ಸ್ಟಾ ಸವನ್ನು- ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಎಂದರ್ಥ *- ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. 


ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮನು 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಅರ್ಥಗಳು ಹೆಚ್ಚಿನವು; ಅರ್ಥಗಳಿಗಿಂತ 
ಮನಸ್ಸು ಹೆಚ್ಚಿನದು; ಮನಸ್ಸಿಗಿಂತ ಬುದ್ಧಿ ಹೆಚ್ಚು; ಬುದ್ಧಿಗಿಂತ 
ಮಹಾನ" ಎಂಬ ಅತ್ಮನು ಹೆಚ್ಚಿ. ॥ ೧೦ ॥ 

ಮಹತ್ತಿಗಿಂತ ಅನ್ಯಕ್ತವು ಹೆಚ್ಚು, ಅನ್ಯಕ್ತಕ್ಕಿಂತ ಪುರುಷನು 
ಹೆಚ್ಚು. ಪುರುಷನಿಗಿಂತ ಮುಂದೆ ಏನೂ ಇಲ್ಲ; ಅನನೇ ಕೊನೆ, ಅನನೇ 
ಕೊನೆಯ ಗತಿ. ॥ ೧೧॥ 

ಈಗ ಸ್ಫೂಲವಾಗಿರುವ ಇ.ದ್ರಿಯೆಗಳೇ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಒಂದಕ್ಕಿಂತ 
(ಒಂದು) ಸೂಕ್ಚ್ಮ್ಮವಾಗಿರುವನೆಂದು ಕೃಮಕೃಮವಾಗಿ (ಸೂಕ್ಟ್ಚ್ಮವಸ್ನುಗಳನ್ನು) 
ತಿಳಿಸುವದರ ಮೂಲಕ, ಯಾವ ಸ್ಕ್ಯಾನವನ್ನು (ನಾವು) ಪಡೆಯಬೇಕಾಗಿರು 
ವದೋ ಅದು ನಮ್ಮ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವೇ ಎ೦ದು ತಿಳಿಸಬೇಕೆಂದು ಇದನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿ 
ಸಿರುತ್ತದೆ 

ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಸ್ಟೂಲವಾಗಿರುವವಷ್ಟೆ ; ತಮ್ಮನ್ನು ಬೆಳಗಿಸಲೆಂದು 
ಇವುಗಳನ್ನು ಯಾವ ಅರ್ಧಗಳು ಹುಟ್ಟಿಸಿರುವವೊ,%. [ಆರಬ್ಬಾನಿ] ಆ ಅರ್ಥ 
ಗಳು] ಈ ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯಗಳಾದ ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನವು ಎಂದರೆ 


* ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೆ ಬೇರೊಂದು ಗೂತ.,ದ ಸತ್ವ್ವನವಿಬ್ಲ ವಾದ್ದರಿಂದ ಸಂಮಾತ್ಮ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಪಡೆಯುವದು ಎಂದರೆ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವೇ, ವಾಸುದೇವನೆಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಭಗ 
ವದ್ಗೀತೆ ಮುಂತಾದ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿ: ರುವದೂ ಈ ತತ್ತ್ವವೆ ಎಂದರ್ಥ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು 
ಗೀತಾರ್ಧಸರ್ವಸ್ವದಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. 

1 ಆರಬ್ಬ, ಆರಂಭಕ. ಎಂಬ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಕಾರ್ಯಕಾರಣ ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಭಾಷ್ಯ 
ಕಾರರು ಉಪಯೋಗಿಸುವದು ಹಚ್ಚು ವೈಶೀಷಿಕರು ಹೇಳುವ ಆರುಭವಾದವನ್ನು ಒಪ್ಪಿರುತ್ತಾ 
ರೊದು ಭ್ರಮಿಸಬಾರದು ; ಏಕೆಂದರೆ ಈ ವಾದವನ್ನು ಸೂತ ಭಾಸ ದಲ್ಲಿ ಪೂಡಿಸಿರುತ್ತದೆ. 

| ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರೂಪ, ರಸ, ಗಂಧ- ಇವುಗಳು 





ಗ. ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಸೂಕ್ಷ ಒಮ [ಅ.೧ವೆ. ೩ 


(ಇದಕ್ಕಿಂತ) ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿಯೂ: (ಇದಕ್ಕಿಂತ) ದೊಡ್ಡವಾಗಿಯೂ1" (ಇದ 
ಕ್ವಿ೦ತ) ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಾಗಿಯೂ] ಇರುವವು. ಆ ಅರ್ಥಗಳಿಂತಲೂ ಮನಸ್ಸು 
ಎ೦ದರೆ ಮನಸ್ಸಿನ ಕಾರಣವಾದ ಮನಸ್ಸೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಭೂತಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವು ಹೆಚ್ಚಿ 
ನದು, (ಅವುಗಳಿಗಿಂತ) ಸೂಕ್ಸ್ಮವಾಗಿಯೂ (ಹೆಚ್ಚು) ದೊಡ್ಡದಾಗಿಯೂ, 
(ಇನ್ನೂ) ಒಳಗಿನ ಅತ್ಯವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು ; ಏಕೆಂದರೆ ಇದು ಸಂಕಲ್ಪ, 
ಏಕಲ್ಪ- ಮುಂತಾದವುಗಳಿಗೆ ಶಿರಣವಾಗಿರುವಡು. (ಈ) ಮನಸ್ಸಿಗಿ೦ತಲೂ 
ಸಿತ್ಚಯವೇ ಮುಂತಾದದ್ದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ಬುದ್ದಿಯೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪ ಡುವ 
ಛೂತಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮವು ಹೆಚ್ಚಿನದು, ಇನ್ನೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಇನ್ನೂ ದೊಡ್ಡ ದಾಗಿ, 
ಇನ್ನೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು, ಬುದ್ಧಿಗಿಂತ "ಮಹಾನ್‌ 
ಆತ್ಮವು' ಹೆಚ್ಚಿನದು. ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಬುದಿ ಗೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಾಗಿರುವದ 
ರಿಂದ ಆತ್ಮವು, ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡದಾಗಿರುವದರಿ೦ದ "ಮಹಾನ್‌' (ಎನಿಸಿ 
ಕೊಂಡಿದೆ). ಆವ್ಯಕ್ತದಿಂದ ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿದ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭನೆಂಬ ಜ್ಹಾನಾ 
ಜ್ಞಾ ತ ನಸ್ಯ ರೂಪ ಸಳ ತತ್ತ, ವು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡ ದಾಗಿರುವದರಿಂದ 





ಕ ಅರ್ಥಗಳು ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳಿಗಿಂತ ಸೂಕ್ಟ ಒವೆಂಬುದೂ ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮ ಮೆಬದೂ ಹೇಗೆ 
ಹೊಂದುವದು ?- ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹುಟ್ಟುವದಷ್ಟೆ ; ಇರಸ್ಟೈ ಸಮಾಧಾನವು ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕಂಡು 
ಬರುವದಿಲ್ಲ, ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ವಿಷಯಗಳು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಅಧೀನಸಪಡಿಸಿಕೊಂಡಿರು 
ತ್ತ ಹೆಚ್ಚಿ ನೆಂದು. ಹೇಳಿದೆಯಾದರೂ ಸೂಕ್ತ ಒತ್ತುವಲ್ಲಿ ಯದು, ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮ ವೆಂಬುದು 

ಗೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾನವು ಅಲ್ಲಿ ಡೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ, ಶರೀರವನ್ನೇ ಆತ್ಮವೆಂದು ಸಾಮಾ 
ನ್ಯರು ತಿಳಿದಿದಾರಸ್ಪೆ, ಇದಕ್ಕೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಉಪಕರಣಗಳೆಂದು ಮಾತ್ರ ಅವರು ಭಾವಿಸಿರು. 
ವದರಿಂದ ಅವರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಶರೀರವೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಒಳಗಿನದಾಯಿತು. ಅದನ್ನಾ ಶ್ರಯಿ 
ಸಿಯೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಕೆಲಸಮಾಡುವದರಿಂದ ಅವೇ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ವಾದವು ಎಂದು ಒಂದರ್ಥವನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅಥವಾ ಈ ಭಾಷೃದಲ್ಲಿ ಭೂತಸೂಕ್ಷ ವನ್ನೇ ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಾ ಹೋಗಿ 
ರುವದರಿಂದ ಅರ್ಥವೆಂದರೆ ಅರ್ಥಶಬ್ದವಾಚ್ಯವಾದ ಸೂಕ್ಷ ಒಳೂಿತಗಳು ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿದರೆ 
ಅವು ಇಂದ್ರಿ ಯಕ್ಕಿಂತ ಸೂಕ್ಷ ಒವಾಗುವವು ; ಅವೇ ಸ್ಫೂಒಭೂತಿವಾಗಿ ಶರೀರವಾಗುವವು, ಈ 
ದ್ಳೆ ಹಿ ಸಯಿಂದ ಶರೀರವನ್ನು ಆಕ್ಷಣೆಯಿಂದ ಪ )ತ್ಯಗಾತ್ಮ ನೆಂದು ಕರೆದಿದೆ ಎಂದಾದರೂ ಭಾವಿಸಬಹುದು 

5 ಅರ್ಥಗಳು ತಮ್ಮ ರೂಪದಿಂದಲೂ ತಮ್ಮ 'ಕರ್ಯವಾದ ಇಂದ್ರಿಯರೂಪದಿಂದಲೂ 
ಇರುವದರಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ವ್ಯಾಪಕವಾದವು. 

1 *ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮಭೂತಾಃ' ಎಂದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಥಿರವಾಗಿರುವವು ಎಂದರ್ಥವೆಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಕಾರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ ; ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ಭಾಷ್ಯದ ಆಧಾರವಿಲ್ಲ. 

ಕ್ಛಿ ಜ್ಞಾನಶಕ್ತಿಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವದರಿಂದ ಇದು ಜಾ ನರೂಪವಾಗಿಯೂ ಜಡ 
ರೂಪನಾಗಿಯೂ ಇರುವದು, 


ಮಂ. ೧೦-೧೧] ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮನು ೫೫೪ 


“ಮಹಾನ್‌ ಆತ್ಮ' ಎನ್ನಿ ಸಿಕೊಂಡಿದೆ. (ಇದು)- ಬುದ್ದಿಗಿಂತ ಹೆಜ್ಲ್ಜು ಏನಿಸಿ 
ಅ ಇ ಇ ಬ 

ಕೊಳ್ಳು ವದು. . ॥ ೧೦॥ 

(ಈ) ಮಹತ್ತಿ!೦ತಲೂ ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ, ಇನ್ನೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಾಗಿ 
ಇಲ್ಲಕ್ತೂ ದೊಡ್ಮದಾಗಿ ಇರುವದು ಅನವ್ಕಕ್ತವೆ, ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲಾ ಜಗತ್ತಿಗೂ 
ಬೀಜವಾಗಿರುವ ಅವ್ಯಾಕೃತವಾದ ನಾಮರೂಪಗಳ ತತ್ತ್ವವು. (ಇದು) ಎಲ್ಲಾ 
ಕಾರ್ಯಕಾರಣಶಕ್ತಿಗಳ ಒಟ್ಟಾಗಿರುವಡು, ಇದಕ್ಕೆ ಅವ್ಟುಕ್ಕ, ಅವ್ಯಾಕೃತ, 
ಆಕಾಶ- ಮುಂತಾದ ಹೆಸರುಗಳಿರುವವು; (ಇದು) ಆಲದ ಬೀಜದಲ್ಲಿ ಆಲದ 
ಮರದ ಶಕ್ತಿಯರುವಂತೆ 1 ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿ] ಆಶ್ರಯಿಸಿ 
ಕೊ೦ಡಿರುವದು. ಈ ಅವ್ಯಕ್ಕಕ್ಕಿಂತ (ಆತ್ಮನು) ಹೆಚ್ಚಿನವನಾಗಿರುವನು, 
ಎಂದರೆ ಕಾಂಣಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದರಂದ ಮತ್ತು, ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಒಳಗಿರುವ 
ಆತ್ಮನಾಗಿರುವದರಿಂದ ಇನ್ನೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮವಾಗಿರುವನು, ಇನ್ನೂ ದೊಡ್ಡವ 
ನಾಗಿರುವನು ; ಆದ್ದರಿಂದ ಇವನು ಪುರುಷನು ನನ್ಸಿಸಿಕೊಂಡಿರುವನು ; 
ಎಕೆಂದರೆ ಇವನು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾ,ೆ. 


ಈ (ಪುರುಷನಿಗಿಂತ) ಹೆಚ್ಚಿನದು ಮತ್ತೊಂದು ಇದ್ದೀತಿಂಬ ಶಂಕೆಯನ್ನು 
ಪರಿಹಾರಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಪುರುಷನಿಗಿಂತ ವಂದೆ ಏನೂ ಇಲ್ಲವೆಂದು. ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ. ಜೈತನ್ಯವೊ೦ದರ ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿರುವ ಈ ಪುರುಷನಿಗಿಂತ ಮುಂದೆ ಯಾವ 
ವಸ್ತುವೂ ಇಲ್ಲದಿರುವದರಿಂದ ಈ ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮವಾಗಿರುವಿಕೆ, ದೊಡ್ಡದಾಗಿರು ಏಕೆ, 
ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಾಗಿರುವಕೆ- ಇವುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಈ (ಆತ್ಮನೇ) ಕೊನೆ ಎಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿಕೊ೦ಡು ಬಂದರೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಒತ್ತೆವೇ ಮುಂತಾದವು 
(ಇನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿನದಿಲ್ಲವಾಗಿ) ಇಲ್ಲಯೇ ನಿಲ್ಲುವವು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಈ (ಆತ್ಮನೇ) 
ನಾನಾ ವಿಧವಾದ ಗತಿಗಳುಳ್ಳ ಸ೦ಸಾರಿಗಳೆಂಬ ನಡೆಯುವವರಿಗೆಲ್ಲ ಕೊನೆಯ 
ಗತಿ, (ಅವರು) ಕೊನೆಗೆ ಮುಟ್ಟಿಬೇಕಾದ ಮಜಲು. "ಯಾವದನ್ನು ಪಡೆದ. 


೫ ಬೀಜ, ಮಾಯೆ- ಎಂಬಿವೂ ಇದರ ಹೆಸರುಗಳು. ಇದರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಬ್ರ| ಸೂ॥ 
(೧-೪-೩)ವನ್ನು ನೋಡಿ. 

ಕ ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿ ಒದು ಶಕ್ತಿಯು ಇರುವದೆಂದು ಶಾಕ್ತರು ಹೇಳುತ್ತಿರುವರು 
ಪರಮಾತ್ಮಸ್ವರೂಪಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಅಂಥ ಶಕ್ತಿಯು ಯಾವದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅವ್ಯಕ್ತವೂ ಆತ್ಮ 
ನಲ್ಲಿ ತಪ್ಪುತಿಳಿನಿನಿಂದ ಆರೋಸಿತವಾಗಿ ಯೆ ಇರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

[| ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ(ತ-೬-೧)ಶ್ರುತಿಯ ಸೂಚನೆ ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಇದೂ ಆತ್ಮನೆ. 


ಆಶರೆ ಬೇರೆ ಎಂದು ಅಹ್ಲಾನಿಗಳು ಕಲ್ಪಿ: ಕೊಂಡಿರುವರು. ಬ ಸೂ|(-೧-೧೪)ವನ್ನು 
ನೋಡಿ. 


೨%೬ ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲತ್ತೈೆಂತ ಸೂಕ ನು (ಅಆ.೧ಮ ಎ 
[ತ ಗತ ಎ .್ರ 


ಹಿಂತಿರುಗುವದಿಲ್ಲವೋ (ಆದೇ ನನ್ನ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ನಾನವು)''. (ಗೀ!) ಎಂಬ. 
ಸ್ಮೃತಿಯು ಇದನ್ನೇ ಹೇಳುವದು. 1೧೧1 

(ಆಕ್ಸ್ಟೇಪ) 'ಹೋಗುವದೆಂದ ಮೇಲೆ ಹಿಂತಿರುಗಿ ಬರಲೂ ಬೇಕು; (ಹೀಗಿ. 
ರುವಲ್ಲಿ) «ಅದರಿಂದ ಅವನು ಮತ್ತೆ ಸುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ'' ಎಂದು (ಲನೆಯ ಮಂತ್ರ 
ದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ದು ಹೇಗೆ (ಸರಿ)? 

(ಪರಿಸಾರ) ಇದರಲ್ಲೇನೂ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ; (ಏಕೆಂದರೆ) ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಒಳಗಿರುವ 
ಆತ್ಮನೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ (ಅತ್ಮನನ್ನು) ತಿಳಿಯುವದನ್ನೇ %: ಗತಿಯೆಂದು ಉಪ 
ಚಾರಕ್ಕೆ ಕರೆದಿರುತ್ತದೆ. (ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ) ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನೆಂಬುದು 
ಹೇಗೆಂಬದನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ದಿ- ಇವುಗಳೆಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆ ಕ್ವಿನವನೆಂದು. 
ತಿಳಿಸಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ ದ್ಹಾಗದೆ. ಯಾವನು ಹೋಗಜೇಕಾಗಿರುವದೋ ಅವನ. 
ಹೋಗದೆ (ಪಡೆಯದೆ) ಇರುವ ತನ್ನ ಳಗೆ ಇಲ್ಲವ, ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವಲ್ಲದ 
ವಸ್ತುವನ್ನು ಕುರಿತು ಸೋಗುವನೇ ಹೊರತು ಇವಕ್ಕೆ ವರುಷ ವಾಗಿ (ತನ್ನ 
ಸ್ವರೂಪವಾಗಿಯೇ ಸಿತ್ಯಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿಯೇ ಇರುವದನ್ನು ಸಡ್ತೆಯುವದಕ್ಕೆ) 
ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ, "ದಾರಿಯನ್ನು ಸಡೆಯದೆಟೇ ದಾರಿಗಳನ್ನು ೨ ದಾಟುವರು' 
ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯು 1]. ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. 

ಆದ್ಯ ಷ್ಟು (ಆತ್ಮನು) ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮನೆಂಬುದನ್ಟು (ಈ 
ಮುಂದಿನ ವ.ಂತ್ರವು) ತೋರಿಸುತ್ತ "ದೆ ಡಾ 

ಎಲ್ಲಾ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅಡಗಿರುವ ಈ ಆತ್ಮನು ಜೆಳಗುವದಿಲ್ಲ; 
ಆದರೆ ಸೂಹ್ಷ್ಮದರ್ಶಿಗಳಾದನರಿಂದ ಮೊನೆಯಾದ ಸೂಕ್ಷ್ಮಬುದ್ಧಿಯಿಂದ 
ನೋಡಲ್ಪಡುತ್ತಿರುವನು. ॥ ೧೨॥ 

ಈ ಪುರುಷನು ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಾದಿಯಾಗಿ ಸ್ಪಂಬವವರೆಗಿನ ಕೈ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿ 
ತ ಅ.4ಗಿರುವನು; ನೋಡುವದ,, ಕೇಳುವದು- ವುಂತಾಡ ಕೆಲಸ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ, ವ.ುಸುಕಿಟ್ಟುಕೊಂಂಡು ಅನಿಡ್ಯಾಮಾಯೆಯಿಂದ ಮರೆ 











ಹ ಆತ್ಮವಸ್ತುವೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿ ನಡೆಬುದನ್ನೆ. ಇಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಿಗಿಂತ ವಿಷಯಾದಿ 
ಗಳು ಹೆಚ್ಚಿನವ. ಎಂದು ಜೇಳುವಸರಲ್ಲಿ ತಾತ್ಸರ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಆತ್ಮಸ್ವರೂಪನಿರ್ಧಾರಣೆಯೇ 
ಮುಖ್ಯವೊದೂ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ (ತಿ-೩-೧೪)ದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯಿಸಿದೆ. 

1], ಅವಗತಿ (ಅರಿವು) ಎಂಬದನ್ನು ಗತಿ (ಪಡೆವುದು) ಎಂದು ಉಪಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಈಕೆದಿರು. 
ತ್ತದೆ- ಎಂದು ಭಾವ. ಗತಿ ಎಂಬ ಅರ್ಥವುಳ್ಳ ಧಾತುಗಳಿಗೆ ಜ್ಞಾನನೆಂಬರ್ಥವೂ ಸಂಸ್ಕ ಎಕದಲ್ಲಿ 
ಉಂಟು, ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ಬಳಿಗೆ ಹೋಗುವದೆಂ ದರೂ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯುವದೆ ದರೂ ಒಂದೆ. 

| ಈ ಶ್ರುತಿಯು ಯಾವದೋ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ, ಮುಂಡಕ(೩..೨-೫)ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ ಇದೆ. 

ಕ್ಗೆ ಹುಲ್ಲಿನಂಥ ಸ್ಥ್ಫಾವರಪ್ರಾಣಿಯವರೆಗಿನ. 


ಮಂ. ೧೧-೧೨] ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ನು 32 


ಯಾಗಿರುವನು; ಆದ್ದರಿ೦ದಲೇ «ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನು' ಎ೦ದು ಯಾರಿಗೂ ತೋರಿ 
ಕೊಳ್ಳದೆ ಇರುವನು ಅಹಾ! 2 ತಿಳಿಯೆ ಲಸದಳವಾದ ವಿಚಿತ್ರ 
ವಾಡ ಮಾಯೆ ಯಿದ! ಈ ಪ್ರಾಣಿಗಳೆಲ್ಲ ನಿಜವಾಗಿ ಪರಮಾರ್ಥವಾದ 
ತತ್ತ್ವವೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಹೀಗೆ೦ದು ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿರೂ "ನಾನು ಪರಮಾತ್ಮನು' ಎಂದು 
ಗ್ರಹಿಸದೆ ಇರುವರಲ್ಲ ! ಗಡಿಗೆ ಮುಂತಾದವುಗಳಂತೆ (ಬೇರೆಯಾಗಿ) ತಮಗೆ 
ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದರೂ ತಾವಲ್ಲದ ದೇಹ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯ- ಮುಂತಾದವುಗಳ ಗುಂಪನ್ನು- 
ಯಾರೂ ಹೇಳಿಕೊಡದಿದ್ದರೂ. ತಾವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು "ನಾನು ಇಂಧ 
ವನ ಮಗನು' ಎಂದು ಗಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವರಲ್ಲ! ನಿಜವಾಗಿಯೂ (ಈ) 
ಬನವೆಲ್ಲ ಪರಮಾತ್ಮನ ಮಾಯೆಯಂದಲೇ » ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮೋಹಿತ 
ರಾಗಿ (ಸ೦ಸಾರದಲ್ಲ) ತೊಳಲುತ್ತಿರುವರು (ಎನ್ನಬೇಕು). ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
" ಯೋಗಮಾಯೆ ಯಿಂದ ಮುಸುಿಟ್ಟು ಸಕೊಂಡಿರುವ.. ನಾನು. ಯಾರಿಗೂ 
ತೋರಿಕೊಳ್ಳದೆ ಇರುಡೆನು'' (೧) ಎಂದು ಸ್ಮೃತಿಯೂ ಹೇಳುತ್ತಿರುವದು, 


(ಆಳ್ಸೇಪ) «ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಧೀರನು ಶೋಕಿಸದೆ ಇರುವನು'' (೨-೨೨) 
ಎ೦ದೂ ಹೇಳಿ "(ಇವನು ಯಾರಿಗೂ) ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲ''- ಎಂದು (ಈಗ) ಹೇಳಿದ್ದು 
(ಒ೦ದಕ್ಕೊ೦ದು) ಏರುದ್ಧ ವಲ್ಲವೆ ? 


(ಪರಿಹಾರ) ಹಾಗಲ್ಲ. ಬುದ್ದಿ ಸಂಸ್ಥ್ಯಾರವಿಲ್ಲದವರಿಗೆ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದ 
ವಿಂದ ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲನೆ೦ದು. ತೇಸರುತ್ತದೆ; ಅದರೆ ಸಂಸ್ಕಾರವನ್ನು 'ಹೂಂಬ 
ಮೊನೆಯಾಗಿರುವ ಸ೦ದಕೆ- ಮೊನೆಯಾದಂತೆ ಏಕಾಗ್ರತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ. 
ಸೂಕ್ಡ್ಮ್ಮವಾದ (ಆತ್ಮ)ವಸ್ತೃವನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸುವದರಲ್ಲಿಯೇ ಆಸಕ್ತಿಯುಳ್ಳ, 
ಸೂಕ್ಟ್ಮವಾದ ಬುದ್ದಿಗೆ ತೋರಿಯೇ ತೋರುತ್ತದೆ. ಯಾರಿಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ? 
ಒ೦ದರೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮದರ್ಶಿಗಳಿಗೆ ;  ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಅರ್ಥಗಳು ಹೆಚ್ಚಿನವು ಕ್ಕ 
೧-೩-೧೦) ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಿಂದ ಒ೦ದಕ್ಕಿಂತ ಒಂದು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿರುವ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನೋಡಿ ಅತ್ಯ೦ತಸೂಕ್ಟು ಓವಾಗಿರುವ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳ ವರೇ ಸೂಕ್ಡ್ದ ಕ್ರಿದರ್ಶಿಗಳು ; ಆ೦ಥ 
ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮದರ್ಶಿಗಳಾದ ಪಂಡಿತರಿಗೆ (ತೋರುತ್ತದೆ) ಎಂದಭಿಪ್ರಾಯ, 


ಫಾ 


ಜ್ಯ ಅವಿದ್ಯೆ, ಮಾಯೆ- ಎಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುವ ಒಂದಾನೊದು ಶಕ್ತಿಯು ಇರುವದೆಂಬು 
ದಕ್ಕೆ ಈ ಭಾಷೌಾವನ್ನು ಕೆಲವರು. ಸ ಮಾಣವಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಾರೆ; ಆದರೆ ಹೊರ 
ದೃಷ್ಟಿಯುಳ್ಳ ವರಿಗೆ ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪವು ಗೊತ್ತಾಗುವದಿಲ್ಲವೆಂಬದೇ ಈ ಪ್ರಕರಣದ ಅರ್ಥವೊಬದು 


ಸ್ಪಷ್ಟವು. 
` ಕಾ 


೫೮ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಬುದ್ಧಿ [ಲ.೧ವ 


ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಬುದ್ಧಿ 

ತಿಳಿದಾತನು ವಾಕ್ಯನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು; ಅದನ್ನು 
ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು; ಜ್ನಾನವನ್ನು ಮಹಾನ್‌ ಎಂಬ 
ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು; ಆ ಆತ್ಮನನ್ನು ಶಾಂತಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು. 

ಈಗ ಅದನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕ ಸಾಧನವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ತಿಳೆದ 
ವಿವೇಕಿಯು ನಿಲ್ಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು, ಉಪಸಂಹಾರಮಾಡಿಕೆ ಇಳ್ಳ ಬೇಕು ಎ೦ದರ್ಥ. 
ಏನನ್ನು? ವಾಕ್ವನ್ನು ಎಂದರೆ ವಾಗಿಂದಿ ತ್ರಯ ವನ್ನು ಎ೦ದರ್ಧ. ಇಲ್ಲಿ ವಾಕ್ಕು 
1 ಇಲ್ಲಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ ಉಪಲಕ್ಷಣವಾಗಿ ಒಂದ 
ರುತ್ತದೆ ಕ್ಲ ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು? ಎಂದರೆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಮೂಲದಲ್ಲಿ («ಮ.ನಸಿ' 
ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಬದಲು) "ಮನಸೀ' ಎಂದು ದೀರ್ಥವಿರುವದ. ವೈದಿಕಪ್ರಯೋಗ. 
ಆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಜ್ವ್ಯಾನವೆಂಬ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಪ್ರಕಾಶಸ್ತ್ರರೂಪವಾದ ಬುದ್ದಿ 
ಯೆಂಬ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕ. ಬುದ್ಧಿಯು ಮನಸ್ಸೇ ಮುಂತಾದ 
ಕರಣಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ ಮಾದ್ಮಿರಿಂದ. ಅದು. ಅವುಗಳಿಗೆ ಒಳಗಿನ 
ಆತ್ಮವು1. ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಎಂದರೆ ಈ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಮಹತ್ಯೆಂಬ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ 
ಎಂದರೆ ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿದ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಸಿಲ್ಲಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಫಬೇಕು ; ಮೊದಲು 


ಹುಟ್ಟಿದ ಮಹತ್ತತ್ತ್ವ್ವದಂತೆ ತನ್ಮ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಸ್ವಚ್ಚವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ 
ಛ | 
ಬೇಕು ಎ೦ದರ್ಧ. ಆ ಮಹತ್ತೆ೦ಬ ಆತ್ಮನ ನನ್ನು ಶಾಂತಾತ್ಮನ ಲ್ಲಿ ಎಂದರ 


ಇಲ್ಲಾ ವಿಶೇಷಗಳೂ ಅಡಗಿರುವ ರೂಪವುಳ್ಳನ ನಾಗಿಯೂ ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳೇನೂ 
ಇಲ್ಲದವನಾಗಿಯೂ ಎಲ್ರ ಕ್ಯೂ ಜೂ ಬೂಗಿಯ ಇರುವ ಬುದ್ದಿ ಯ್ಗ 
ಎಲ್ಲ್ಲಾ ಪ್ರತಗಗ್ತ ಸಾಕ್ಸ್ಲಿ ಯಾದ ಮುಖ್ಯಾತ, ನಲ್ಲಿ] ನಿಫ್ಲಿಸಿಕೊಳ ಬೇಕು. 


೫ ಇಂದ್ರಿಯವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಲೇ ಬಿಗಿಹಿಡಿಯಬೇಕೆಂದು ತಾತ್ಸರ್ಯ 

ತ್ಯ ಆತ್ಮ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ವವಹಾರದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಉಪಯೋಗಿಸಿರುತ್ತದೆ. ವೃವ 
ಹಾರದಲ್ಲಿ ಒಂದಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜನರು ದೇಹಾದಿಗಳನ್ನೆ ಆತ್ಮವೆದು ಭಾವಿಸಿ ವ್ಯವ 
ಹರಿಸುವರು ಆ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವ ಅವರಿಗೆ ಆತ್ಮವು. ಅಥವಾ ಯಾವದು ಯಾವದನ್ನು ವಾಸಿಸ 
ಕೊಂಡಿರುವದೊ ಅದು ಅದರ ಆತ್ಮವು, ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಮಣ್ಣು ಕಾರಣವಾಗಿ ಮಡಕೆಯೆ ಮುಂತಾದ 
ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸಿಕೊಂಡಿಯವದರಿಂದ ಅವುಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಮಣ್ಣು ಆತ್ಮವಾಗಬಹುದು. ಇದ 
ರಂತೆ ಮನಸ್ಸು ದೇಹೇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ, ಬುದ್ಧಿಯು ಮನಸ್ಸು ಮುಂತಾದ್ದಕ್ಕೂ ಆತ್ಮವಾಗಿರುವದು 

; ಮಿಕ್ಕ ಆತ್ಮಗಳು ಆತ್ಮದುತೆ ತೋರುವನೇ ಹೊರತು ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮವಲ್ಲ, ಆದ್ದರಿಂದ 
ಅವ ಮಿಥ್ಯಾತ್ಮ, ಸಾಕ್ಷಿಯು ನಮ್ಮ ನಿಜರಾದ ಆತ್ಮವಾದ್ದರಿಂದ ಮುಖ್ಯಾತ್ಮ. 


ಮಂ ೧೩-೧೪] ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ್ಶ್ಮ ಬುದ್ಧಿ 9೯ 


ಏಳಿರಿ, ಎಚ್ಚರವಾಗಿರಿ, ಶ್ರೇಷ್ಠರನ್ನು ಸೇರಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿರಿ; ಈ 
ಮಾರ್ಗವು ಹರಿತವಾದ ಚೂರಿಯ ಅಲುಗಿನಂತೆ ದಾಟಿಲಶಕ್ಕನಾದದ್ದು, 
ನಡೆಯಲಶಕ್ಕನಾದದ್ದು ಎಂದು ತಿಳಿದನರು ಹೇಳುವರು. ॥ ೧೪ ॥ 

ಹೀಗೆ ಮಿಥ್ಯಾಬ್ಮನದಿಂದ ಹಬ್ಬಿರುವ ಕ್ರಿಯೆ, ಕಾರಕ, ಫಲ ಇವುಗಳ 
ರೂಪವಾದ ನಾಮರೂಪಕರ್ಮಗಳೆಂಒ ಮೂರನ್ನೂ ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದ ನಿಜವಾದ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ಮು ಆರಿತುಕೊಂಡು- ಬಿಸಿಲು, ಕಿರಹಿ, ಹಗ್ಗ, ಆಕಾಶ- ಎಂದು 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಬಿಸಲ್ಲುದುರೆಯ ನೀರು, ಹಗ್ಗದ ಹಾವು, 
1 ಶಕ್ತ ೮ ಇವುಗಳನ್ನು ಆಯವಡುವ೦ತೆ- ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಪುರುಷನೆಂಬ 
ಸ ಅ:ಯವಾಡಿಕೊಂಡ. : ತನ್ನಲ್ಲಿ ತಾನಿದ್ದುಕೊ೦ಡು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ತೀರ 
ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದರೆ ಕೃತಕೃತ್ನನಾಗುತ್ತಾನೆ. 

2 ಅನಾದಿಯಾದ[ ಅನಿದ್ಯೆಯ.೦ದ ನಿದೈೆಮಾಡುತ್ತಿರುವ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಿರ, ಆತ್ಮನನ್ಮ ಕಾಣ. ವದಕ್ಕಾಗಿ ಏಳಿರಿ, ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ ಕಡೆಗೆ 
ತಿರುಗ; ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳಿ, ಭಯಂಕರವಾದ ಎಲ್ಲಾ ಅನರ್ಧಗಳಿಗೂ ಬೀಜವಾಗಿ 
ರುವ ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ ನಿದ್ರೆಯನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಿರಿ, ಹೇಗೆ? ಬಂದರೆ, 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಆ (ಆತ್ಮನನ್ನು) ಒಬ್ಬ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆಚಾರ್ಯ ತ ಒಳಿಗೆ ಹೋಗಿ ಅವರು 
ಹೇಳಿಕೊಳು ವಂತೆ "ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಒಳ ತ ಆತ್ಮನೇ ನಾಸು' ಎಂದು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಿರಿ, ನಿಶ್ಚಖಿಸಿಕೊಳ್ಳಿರಿ, ಉಪೇಕ್ಸೈಮಾಡಲೇ ಬಾರದು. ಹೀಗೆಂದು 
ಶ್ರುತಿಯು ದಖೆಖಿಂದ ತಾಪಸ, ಹಾಗೆ (ನಮಗೆ) ತಿಳಿಸುತ್ತಿರುವದು; 
ಎಕೆಂದರೆ ತಿಳಿಬ ಬೇಕಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನು ಒಲು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ಬುದ್ದಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಗೋಚರನಾಗುವನು. '“ 

ಏಶರ ಹಾಗೆ ಬುದ್ಧಿಯು ಸೂಕ್ಶ್ಮ್ಮವಾಗಿರಬೇಕ.ು? ಎಂದರೆ, ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಚೂರಿಯ ಅಲುಗು ಮಸೆದು ಹರಿತವಾಗಿದ್ದರೆ ಅಡರ ಮೇಲೆ ಕಾಲುಗಳನ್ನ್ನಿಟು 


೫ ಲಸಮಾಡುವದು ಇಷುಟ ಉಪಾಸನಾವಿಶೇಷವಲ್ಪ, ಆಯಾ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ ಜ್ಞಾನವೇ 

1 ಅವಿದೈೆಯು .ಅನಾದಿ' ಎಂದದ್ದರಿಂದ ..ಜೀವರುಗಳನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿದ್ದಲ್ಲ, ಬಹುಕಾಲ 
ದಿಂದ ಇದ್ದುಕೊಂಡಿರುವದು- ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು''... ಎಂದು ಈಗಿನ ಕೆಲವರು ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯಸಡುವತು. ಇದು ಸಂಯಲ್ಲ. ಬಹು ಜನ್ಮಗಳಿಂದಲೂ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಇದೇ 
ಪೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲಿ ಭಾಷ್ಯದ ತಾತ್ಪರ್ಯವು. 


1 ತತ್ತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದೆ ಇರುವದೆಂಬ ನಿದ್ರೆಯೇ ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದೊಬ 
ಅನರ್ಥಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿ ರುವದು. ಕಾರಿಕೆ(೧--೧೩)ಯನ್ನು ನೋಡಿ 


೬೦ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ್ತ ಬುದ್ಧಿ (ಆ. ೧ವ್ಠಿ 


ನಡೆಯುವದು ಬಲುಕಷ್ಟವಾಗಿರಿವದು ; ಅದರ೦ತೆ ನಡೆಯಲಸಾಧ್ಯವಾದದ್ದು,- 
ಈ ತತ್ತ್ವಜ್ಞ್ವಾನವೆಂಬ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವದು ಕಷ್ಟ- ಇ೦ದು ನಿಜವನ್ನು 
ತಿಳಿದ ಜಾ ನಿಗಳು ಹೇಳುವರು. ಜೆ ಕೇಯ ವಾದ ಆತ್ಮವು ಬಲುಸೂ ಕ್ಮವಾಗಿರು 
ವದರಿಂದ ದರ ನಿಷಯವಾದ ಚ್ಚ ಸದ ದಾರಿಯನ್ನು * ಪಡೆಯುವದು ಬಲು 
ಕಷ್ಟ ವೆಂದು ಶೇಳುವರು. ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 1೧೪ ॥ 
ಹಾಗಾದರೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದ (ಈ ಆತ್ಮನು) ಒಲುಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮನೆ೦ಬುದು ಹೇಗೆ? 
ಎ೦ದರೆ ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. ಈ ಪೃಧಿವಿಯು ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರೂಪ, ರಸ, ಗಂಧ- 
ಇವುಗಳೆಲ್ಲ ಸೇರಿ ಎಲ್ಲಾ ಇ೦ದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ ವಿಷಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸ್ಪೂಲ 
ವಾಗಿದೆಯಷ್ಟೆ; ಕ; ಶರೀರವೂ ಹೀಗೆಯೇ (ಸ್ಮೂಲವಾದದ್ದು). ಗಂಧ ಮುಂತಾದ 
ಒಂದೊಂದು ಗುಣವು ಕಡಿಮೆಯಾದ ಹಾಗೆಲ್ಲಾ ಅಪ್ಪು “ನುಂತಾಗಿ ಆಕಾಶದ 
ವರೆಗೂ ಇರುವ (ವಸ್ತುಗಳು) ಒಂದಕ್ಕಿ೦ತ ಒ೦ದು ಹೆಚ್ಚು ಸೂಕ್ಚ್ಮವಾ? 
ಯೂ ಹೆಚ್ಚು ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿಯೂ ಹೆಚ್ಚು ಶುದ್ಧವಾಗಿಯೂ ಹೆಚ್ಚು ನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು ಕಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಗ೦ಂಧವು ಮೊದಲಾಗಿ. ಶಬ್ದದವರೆಗಿನ 
ಸ್ಕೂಲವಾಗಿರುವ ವಿಕಾರಗಳು (ಒಂದೂ) ಯಾವ ಆತ್ಮ ನಳ್ಲಿವೋ ಅವನು 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಇನ್ನಿ ಅದಷ್ಟು ಸೂಕ್ಚ್ಮ್ಮನು ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಹೇಳ 
ತಕ್ಕೃದ್ಧೇಿದೆ?- ಕು (ಈ ಮುಚ ಶ್ರುತಿಯು ತೋರಿಸುವದು:-- 
ಶಬ್ದವಿಲ್ಲದ, ಸ್ಪರ್ಶವಿಲ್ಲದ, ರೂಪನಿಲ್ಲದ, ಅನ್ಯಯವಾದ, 
ಮತ್ತು ರಸವಿಲ್ಲದ್ಕ ನಿತ್ಯವಾದ, ಗಂಧವಿಲ್ಲದ, ಅನಾದಿಯಾಗಿರುವ, 
ಅನಂತನವಾಗಿರುವನ, ಮಹತ್ರಿಗೂ ಬೇರೆಯದಾದ, ನಿಶ್ಚಲವಾದ ಯಾನ 
(ಆತ್ಮತತ್ತ್ವೃವುಂಟೋ) ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಮೃತ್ಯುಮುಖದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವನು. ॥ ೧೫ ॥ 
«ಶಬ್ದವಿಲ್ಲದ, ಸ್ಪರ್ಶವಿಲ್ಲದ, ರೂಪವಿಲ್ಲದ, ಅವ್ಲಯವಾದ, ಮತ್ತು ರಸ 
ವಿಲ್ಲದ, ನಿತ್ಯವಾದ, ಗ೦ಧವಲ್ಲದ'' ಎಂಬುದರ (ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಮೇಲೆ ಅವತರ 
ಣಿಕೆಯಲ್ಲಿ) ವಿವರಿಸಿರುತ್ತದೆ. (ಈ) ಬ್ರಹ್ಮವು ಅವ್ಯಯವು; ಏಕೆಂದರೆ ಶಬ್ಧವೇ 
ಮುಂತಾದದ್ದಿರುವದು ಯಾವದೋ ಅದು ಸವೆಯುತ್ತದೆ; ದರಲ್ಲಿ ಶಬ್ದವೇ 
ಮುಂತಾದದ್ದು ಒಂದೂ ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಅವ್ಯಯವು, ವ್ಯಯವಾಗುವದಿಲ್ಲ, ಸವೆ 
ಯುವದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಇದು ನಿತ್ಠವಾದದ್ದು. ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವುದು ವ್ಯಯ 
ವಾಗುವದೋ ಅದು ಆನಿತ್ಯವು, ಇದು ಯಸ ಆದ್ದರಿಂದ ಿತ್ಯ- 





೫ .ದಾರಿ' ಎಂದದ್ದರಿಂದ ಎಲ್ಲಿಗೋ ಹೋಗಿ ಬ್ರಹ್ಮ ವನ್ನು ತಿಯ ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದು; ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಉಪಾಯವನ್ನೇ ದಾರಿಯೆಂದು ಧರುತ್ತ 5. ಎಂದು ಭಾವ. 


ಮಂ. ೧೪೨೧೫] ಆತ ನನು ತಿಳಿಯುವದಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ ಬುದಿ ೬೧ 
ವ ಲ ತ್ಮ ಇ ಇಂ“ ಲು 


ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ ನಿತ್ಯವಾದದ್ದು: ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಅನಂದಿ; ಇದಕ್ಕೆ ಆದಿ ಎಂದರೆ 
(ಮತ್ತೊಂದು) ಕಾರಣವ್ರ ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಇದು. ಅನಾದಿ(ಯೆನಿಸುವದು) 
ಯಾವದು ಅದಿಯುಳ್ಳದ್ದೋ ಅದು ಕಾರ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ತನ್ನ ಕಾರಣದಲ್ಲಿ 
ಅದು ಲಯ ವಾಗುವದ್ಳು, ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಪೃಥಿವಿ ಮುಂತಾದವು (ಕಾರ್ಯ 
ವಾ/ಸರುವದಲಂದ ತಮ್ಮ ಕಾರಣದಲ್ಲಿ* ಲಯವಾಗುತ್ತವೆ). ಆದರೆ ಈ (ಬ್ರಹ್ಮವು) 
ಇಲ್ಲಕ್ಕೂ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದರಿಂದ | ಕಾರ್ಯವಲ್ಞ. ಕಾರ್ಯವಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿರುವದು, ಇದು ಅಯವಾಗುವದಕ್ಕೆ ಇದಕ್ಕೆ ಬೇರೊಂದು ಕಾರಣಎಲ್ಲ. 
ಮುತ್ತು, ಇದು ಅನ೦ಂತವ್ರ, ಇದಕ್ಕೆ ಆ೦ಂತವಿಲ್ಲ, ಎಂದರೆ ಬೇರೆ ಕಾರ್ಯವಲ್ಲ, 
ಬಾಳೆ ಮು೦ತಾದದ್ದು ಕಾಣನ್ಥಿ ಮುಂತಾದ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಉಂಟುವತಾಡಿದ 
ಮೇಲೆ (ನಾಕವಾಗುವದರಿಂದ). ಅನಿತ್ಯವಾಗಿರುವದು ಕಂಡಿದೆಯಷ್ಟೆ; ಆದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ಹಾಗೂ ಅಂತವಿಲ್ಲ,] ಆದ್ದ ರಿಂದಲೂ ಇದು ನಿತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇದು 
ಮಹತ್ತಿಗೂ ಬೇರೆ, ಎಂದರೆ ಬುದ್ದಿಕ್ಕಿ ಎಂಬ ಹೆಸರಿನ ವಮ.ಹತ್ತಿಗಿ೦ತಲೂ ಬೇರೆ 
ಯರ್ಯಾದೆ; ಏಕೆಂದರೆ ನಿತ್ಯವಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನದ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ಬೃಹ್ಮವ್ರ ಎಲ್ಲಾ 
ಭೂತಗಳಿಗೂ ಆತ್ಮವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಇದು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಸಾಕ್ಟಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ.| 
«ಈ ಅತ್ಮನು ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ (ಅಡಗಿರುವನು)'' ಎಂದು ಹಿಂದೆಯೇ 
೧೨ನೆಯ ವ.ಂತ್ರದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ; ಅದ್ದರಿಂದ (ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ 
೩ದು ಆತ್ಮವಾಗಿರ ವದು.) ಮುತ್ತು ಈ ಬ್ರಹ್ಮವು ನಿಶ್ಚಲವಾಗಿರುವದು, ಎಂದರೆ 
ಕೂಟಿಸ್ಮೃ ಇತ್ಯವಾಗಿರುವದೇ ಜ೫. ಹೊರತು ಪೃಧಿವಿ *`ುುಂತಾದವು ಗಳ ಹಾಗೆ 
ಒಂದಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ ನಿತ್ಯವಾಗಿರುವದಲ್ಲ, 


೫ ಪೃಧ್ದಿ ಅಸ್ಪಿ ನಲ್ಲಿ, ಅಪು ವಾಯುವಿನಲ್ಲಿ -. ಇತ್ಯಾ ದಿ 

1 ಮಣ್ಣು ಮುಂತಾದದ್ದು ಮಡಕೆಯೇ ಜಾಗ ಕಾರಣವಾಗಿರುವಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮವು 
ಶಬ್ದಾದಿಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿಲ್ಲ; ನಿಜವಾಗಿ ಶಬ್ದಾದಿಗಳು ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ, 

| ಬ್ರಹ್ಮವು ಶಬ್ದವ ಮುಂತಾದ ಕಾರ್ಯವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದರೆ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ, 
ಬಿಡಬಹುದು, ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮವು ಬ್ರ ಬ್ರಹ್ಮ ವೇ ಆಗಿದ್ದು ಕಾರ್ಯದಂತೆ ತೋರುತ್ತಿರುವದರಿಂದ ಇದಕ್ಕೆ 
ನಾಶವಿಲ್ಲ. ಕ ಇದು ಸಮಷ್ಟಿ ಒುದ್ದಿ, ಬಿಡಿಬಿಡಿಯಾದ ಬುದ್ಧಿಗಳ ಒಟ್ಟು. 

|| ಬುದ್ಧಿಯು ಬೇರ್ಪಡುತ್ತಲೇ ಇರುವದು ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಇದೆ. ಚು 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ಬುದ್ಧಿ ಇರುವದು, ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ನೋಡುವ ಆತ್ಮವು ಒಂದೇ ಸ್ವರೂಪ 
ದಲ್ಲಿ ರುವದು, 

೫೫೪ ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳಿಲ್ಲದೆ ನಿತ್ಯವಾಗಿರುವದಕ್ಕೆ ಕೂಟಿಸ್ಟ ನಿತ್ಯವೆನ್ನುವನು. ಪೃಥಿವಿ 
ಮುಂತಾದವು ನಿತ್ಯವೆಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುವರು; ಆದರೆ ಅವಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಸಾಡುಗಳಿರುವವು, ಆದ್ದ 
ರಿಂದ ಅವು ಪರಿಣಾವಿನಿತ್ಯವೆನಿಸಿವೆ. 


೫ -) ಆತ ನನ್ನು, ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ ಬುದ [ಅ ೧ವ.೩ 
ಟ್ರ ಕ್‌ ಜೆ ಡಿ 


ಹೀಗಿರುವ ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮವನ್ನು * ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಅದೇ ತನ್ನ ಆತ್ಮವೆಂದು 
ಅರಿತರೆ, ಮೃತ್ಯುವಿನ ಬಾಯಿಯಂದ, ಎಂದರೆ ಅವಿದ್ಯೆ, ಕಾಮ, ಕರ್ಮ- 
ಎಂಬ ಮರಣದ ವಿಷಯದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಯಾಗುವನು, ತಪ್ಪಿಸಿಕೂಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 

ಮೃತ್ಯುವು ಹೇಳಿದ (ಈ) ಸನಾತನವಾದ ನಾಚಿಕೇತೋಪಾಖ್ಯಾನ 
ವನ್ನು ಹೇಳಿದ ಮತ್ತು ಕೈೇಳಿದ ಪಂಡಿತನು ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪೂಜ್ಯ 
ನಾಗುವನು. ॥ ೧೬ ॥ 

ಪ್ರಾರಂಭಮಾಡಿರು೫ ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೊಗಳುವದಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರುತಿಯು 
ಹೀಗೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ನಾಚಿಕೇತೋಪಾಖ್ಯಾನವು ಎ೦ದರೆ ನಚಿಕೇತನು ಪಡೆದದ್ದು 
ಮೃತ್ಯು ಹೇಳಿದ ಮೂರು ವಲ್ಲಿಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವ ಈ ಉಪಾಖ್ಯಾಸವ್ರ ಸನಾ 

ನವಾದದ್ದು, ವೇದದಲ್ಲಿರುವ ವದಾಡ್ವರಿಂದ ಬಹು ಪುರಾತನ ವಾದದ್ದು. ಇದನ್ನು 

ಬ್ರಾಹ ಒಣರಿಗೆ] ಹೇಳಿದವನೂ ಆಚಾರ್ಯರಿಂದ] *ೇಳಿದ ಸನ ೂ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಎ೦ದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕಿ ಎ೦ಒ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪೂಜ್ಯನಾಗುವನು|| ಎ೦ದರೆ 
ಆತ್ಮನಾಗಿ ಉಪಾಸ್ಕನಾಗುವಸು. 

ಯಾವನು ಪ್ರ ಯತನಾಗಿ ಈ ಪರನುಗುಹ್ಯವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮಸಭೆಯಲ್ಲಿ 
ಶ್ರನಣಮಾಡಿಸುತ್ತಾನೋ ಅಥವಾ ಶ್ರಾದ್ಧ ಕಾಲದಲ್ಲಿ (ಭೋಜನಮಾಡು 
ತ್ತಿರುವನರಿಗೆ ಶ್ರವಣಮಾಡಿಸುತ್ತಾನೋ) ಅದು ಅನಂತನಾಗುವದು, 
ಅನಂತವಾಗುವದು. ॥ ೧೭ ॥ 

ಯಾವನೇ ಆಗಲಿ ಪ್ರಯತನಇ?» ಎಂದರೆ ತುಚಿಯಾಗಿ ಈ ಪರಮಗುಹ್ಲ 
ವನ್ನು ಹೆಚ್ಹಿನ ನ ರಹಸ್ಯವಾದ ಈ ಗ್ರಂಢವನ್ನು, ಗ್ರಂಧರೂಪದಿಂದಲೂ ಅರ್ಧ 

೫ ಮೇಲೆ ವರ್ಣಿಸಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮ, ಆದ್ದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಓ ಹಾ ಕ್ಮ್ರಾತ್ಮ ವನ್ನು 
ವರು. ನಾವು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ಆತ್ಮವು ಜೀವಾತ್ಮ, ಅದು ನಮ್ಮ ನಿಜವಾದ 
ಸ್ವರೂಪವಲ್ಲ. 

; ಬಾ ್ರಹ್ಮಣರಿಗೇ ವೇದದ ಮೂಲಕ ಶ್ರವಣಮಾಡುವ ಮುಖ ವಾದ ಅಧಿಕಾರವಿರುವದು. 

ಕ] ಆಚಾರ್ಯರಿಂದ ಶ್ರವಣಮಾಡಿದರೇ ಫಲವಾದೀತೇ ಹೊರತು ತಾನೇ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹಂ 
ಕೊಂಡ ಮಾತ್ರದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಸ್ವರೂಪವು ಗೊತ್ತಾಗುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. 

ಟಿ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಫಲವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ, ಕರ್ಮಗಳಿಗೂ 
ಉಪಾಸನೆಗಳಿಗೂ ಒಂದೊಂದು ಲೋಕವೇ ಫಲವಾಗುವ ಹಾಗೆ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಒಂದು ಬೇರೆ ಲೋಕವು 
ಫಲವಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಇವರಿಗೆ ಲೋಕ' ಎಂದು ಶ್ರುತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ... ಎಂದು ಭಾವ. 

|| ಬ್ರಹ್ಮವು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಉಪಾಸ್ಥವಸ್ಟೆ; ಬ್ರಹ್ಮವೇ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವಾದರೆ ತಾನೇ ಉಪಾಸ 
ನಾದಂತಾಗುವದು. 


ಮಂ. ೧೫-೧೭] ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಸೂಕ್ಷ ಒಬುದ್ದಿ ಓಸಿ 


ಶೂಪದಿಂದಲೂ ಬಹ್ಮ ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಎಂಡರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಸಭೆಯಲ್ಲಯಾಾಗಲಿ ಶ್ರಾದ್ಧ 
ಡಲ್ಲಿ (ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು) ಭೋಜನಮಾಡುತ್ತಿರುವಾಗಲಾಗಲಿ ಶ್ರವಣಮಾಡಿಸಿದರೆ 
ಅವನು ಮಾಡಿದ) ಆ (ಕಾರ್ಯವೂ) ಆ ಶ್ರಾದ್ಧವೂ ಆನ೦ತವಾಗುವದು ಎಂದರೆ 
ಅನಂತವಾದ ಫಣನವನ್ಮು * ಕೊಡುವದಾಗುವದು, (ಅನಂತವಾಗುವದು ಎಂಬು 
ಡಸ್ನು) ಎರಡು ಸಬ ಹೇಳಿದ್ದು ಅಧ್ಯಾಯವು ಮುಗಿಯಿತೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸು 
ವದಕ್ಥೆ. 


ಆಸ ಅಡಾ ಆಾಚಾಜಾವಾ ಆಹಾರ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ-ಒಂದನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯಗಳ ಕಡೆ ಇರುವ ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಆತ್ಮದೃಷ್ಟಿಗೆ ಅಡ್ಡಿ 


'ಈ ಆತ್ಮನು ಸರ್ವಭೂತಗಳಫ್ಲಿಯೂ ಗೂಢನಾಗಿರುವದರಿಂದ (ಸಾಮಾನ್ಯ 
೦ಗೆ) ತೋರುವನದಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ಚುರುಕಾದ ಬ.ದ್ದಿಗೆ ಗೋಚರನಾಗುತ್ತಾನೆ'- 
ಇ೦ದು ಹಿ೦ದೆ (೧-೩-೧೨) ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ ಈ ಚುರುಕಾದ ಬುದ್ಧಿಯುಂಟಾಗು 
ವದಕ್ಥೈೆ ಏನು ಅಡ್ಡಿಯಾಗಿ, ಈ ಒುದ್ಧಿಯಿಸದ್ದರಿಂದ (ಜನರಿಗೆ) ಆತ್ಮನು 
ಕಾಣದೆ ಇರುವನು? ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ (ಅತ್ಮನ)ನ್ನು 
ಕಾಣದೆ ಇರುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣನನ್ನು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಈ ವಲ್ಲಿಯನ್ನು ಆರಂಭಿ 
ಸಿರುತ್ತದೆ.. ಏಕೆಂದರೆ ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿಗೆ ಅಡ್ಡಿಯಾದ ಕಾರಣವನ್ನು ತಿಳಿದಿದ್ದರೆ 
ದನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುವದಕ್ಕೆ ಪ್ರಯತ್ನ ವನ್ನು ಮಾಡಬಹುದೇ *ೂರತು 
ತಿಳಿಯದೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. 

ಸ್ವಯಂಭುವು ಹೊರಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂತೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹಾಳು 
ಮಾಡಿರುವನು; ಆದ್ದರಿಂದ (ಮನುಷ್ಯನು) ಹೊರಗೆ ನೋಡುತ್ತಾನೆಯೇ 
“ಹೊರತುಅಂತರಾತ್ಮನನ್ನು ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. ಯಾವನೋ ಒಬ್ಬ ಧೀರನು 
ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು ಬಯಸಿದವನಾಗಿ ಚಕ್ಬುಸ್ಸನ್ನು ತಿರುಗಿಸಿಕೊಂಡು 
ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮನನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ॥೧॥ 


೫ ಬ್ರಾಹ 8೫ರಿಗೆ ಹಾಕಿದ ಭೋಜನ, ಕೊಟ ದಕ್ಷಿಣೆ, ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮ... ಇವೆಲ್ಲಕ್ಕೂ 


ಗ್ರ 


ಹೆಚ್ಚಿನ ಬಲವನ್ನು ಕೊಡುವದು 


೬೪ ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯಗಳ ಕಡೆ ಇರುವ ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಆತ್ಮದಷ್ಟಿಗೆ ಅಡ್ಡಿ [ಅ. ೨ವ. ೧ 


“ಪರಾಣ್ಚಾ' ಎಂದರೆ ಹೊರಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂಧವು. ಓ"ಖಾನಿ' ಎಂದರೆ 
ಆಕಾಶದ ಹೆಗ್ಗುರುತಿನಿಂದ* ತಿಳಿರುಬೇಕಾದ ಕಿವಿಯೇ ಮುಂತಾದ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು; ಆ (ಇಂದ್ರಿಯಗಳು) ಶಿಬ್ದವೇ ಮು೦ತಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಬೆಳಗುವದಕ್ಕೆ 
ಹೊರಕ್ಕೇ ಹೊರಡುತ್ತಿರುವವು. ಈ ಸ್ವಭಾವವಾಗಿರುವಂತೆ ಅವುಗಳನ್ನು 
.ವ್ಯತೃಣತ್‌' ಎಂದರೆ ಹಿಂಸೆಮಾಡಿರುತ್ತಾಸೆ- ಹಾಳುಮಾಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಯಾರು? 
ಎಂದರೆ ಸ್ವಯಂಭು ಯುೂಾ`ಾಗಲೂ ತಾನೇ ಸ್ವತಂತ್ರನಾಗಿ ["ಸ್ವಯಂ'] 
ಇರುತ್ತಾನೆಯೇ ([ 'ಭವತಿ' ] ಹೊರತು ಪರತಂತ್ರನಾಗಿರುವದಿಲ್ಲವಾದ್ರರಿಂದ 
ಪರಮೇಶ್ವರನಿಗೆ (ಸ್ವಯಂಭು ಎಂದು ಹೆಸರು). ಅದ್ದರಿಂದ ಹೊರಗೆ. ಎಂದರೆ 
ಹೊರಗೆ ಇರುವಂಧವುಗಳಾಗಿ ಅನಾತ್ಮವಾಗಿರುವ- ಶಬ್ದವೇ ಮು.೦ತಾದವ 
ಗಳನ್ನು, ನೋಡುವಾತನು ಕಾಣುವನೇ ಹೊರತು (ಅವುಗಳನ್ನೇ) ಅರಿಯು 
ವನೇ ಹೊರತು ಅಂತರಾತ್ಮನನ್ನು ಇ೦ದರೆ ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ಕಾಣ. 
ವದಿಲ್ಲ- ಎಂದರ್ಧ. 

ಜನರದು ಇದೇ ಸ್ವಭಾವವಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರೂ, ನದಿಯ ಪ್ರವಾಹವನ್ನು 
ಹಿಂತಿರುಗಿಸುವ ಹಾಗೆ ಯಾವನೋ ಒಟ್ಟ ಧೀರನು ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿವಂತನಾದ 
ವಿವೇಕಿಯು, ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮನನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನೇ ಪ್ರತ್ಯ 
ಗಾತ್ಮನು. ಒಳ.ರುವ (ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ) ಆತ್ಮ ಎಂಬ ಶಬ್ದವು ಲೋಕದಲ್ಲಿ ರೂಢ 
ವಾಗಿದೆಯೇ% ಹೊರತು ಮತ್ತೊಂದರಲ್ಲಿ(ರೂಢವಾಗಿ)ಲ, ಅತ್ಮಶಬ್ದವ 
ವ್ಯುತ್ಪನ್ನ ಶಬ್ಧವೆಂದು. ಭಾವಿಸಿದರೂ ಆತ್ಮೃಶಬ್ದಸ್ತೈ ಇದೇ ಅರ್ಧವಾಗುವುದು. 
ಏಕೆಂದರೆ «ಯಚ್ಚಾಪ್ಪೋತಿ ಯದಾದತ್ತೇ ಯಚ್ಚಾತ್ರ, ವಿಷಯಾನಿಹ | 
ಯಚ್ಚಾಸ್ಯ ಸನ್ನತೋ ಭಾವಸ್ತ್ಯಸ್ಮಾದಾತ್ಮೇತಿ ಕೀತಣ್ಳತೇ (ಇಲ್ಲಿರುವ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಕೊಂಡುವದರಿಂದಲೂ, ಅವುಗಳನ್ನು ತನ್ನೊಳಕ್ಕೈ ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವದರಿಂದಲೂ ಅಮೇಲೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಉಣ್ಣುತ್ತಿರುವದರಿಂದಲೂ 
ತುಂಡಿಸದೆ ನಿರಂತರವಾಗಿರುವದರಿಂಷಲೂ ಆತ್ಮನನಿನಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ) ಎಂದು 
ಆತ್ಮಶಬ್ದದ ವ್ಯುತ್ಪತ್ತಿಯ ಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ] ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪ 


೫ .ಖ' ಎಂದರೆ ಆಕಾಶವು. .ಬಿಲ್ಲುಗಾರರು' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಬಾಣ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಹಿಡ 
ದಿರುವವರೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ .ಖ' ಎಂದರೆ ಆಕಾಶದಿಂದಾಗಿರುವ ಕಿವಿಯನ್ನೂ ಅದರ 
ಜತೆಯಲ್ಲಿರುವ ಇತರ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಭಾವ. 

], ಯಾವ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಯಾವದು ಮುಖ್ಯಾರ್ಥವೊ ಅದನ್ನು ಮೊದಲು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಸಾಮಾನ್ಯನಿಯಮ ; ಆದ್ದರಿಂದ ಆಶ್ಮಮೆ ದರೆ ನಮ್ಮ ಒಳಗಿನ ಸ್ವರೂನವೆದು. ರೂಢಿಯಾಗಿರುವ 
ಅರ್ಥವನ್ನೇ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು 


ಕ ಇದು ಯಾವ ಸ್ಪ ತಿಯೋ ತಿಳಿಯದು. 
ಅಂ 


ಮಂ. ೧-5] ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯಗಳ ಕಡೆ ಇರುವ ದಷ್ತಿಯೇ ಆತ್ಮದ. ಗೆ ಅಡಿ ಕ್ರತಿ 
೪ಬ ೬ಎ ೮೪ ಆಕ 


ವಾದ ಪ್ರತ್ಥಗಾತ್ಮನನ್ನು * ನೋಡುತ್ತಾನೆ; ಐಕ್ಸತ್‌ ಎಂದರೆ ನೋಡಿದನು 
(ಎಂದರ್ಧವಾದರೂ) "ನೋಡುತ್ತಾನೆ" ಎಂಬುದೇ ಇಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ 
ಅರ್ಧ; ಏಕೆಂದರೆ ವೇದದಲ್ಲಿ ಕಾಲದ (ರೂಪಗಳು) ನಿಯಮವಾಗಿ ಬರುವದಿ್ಲ. 

ಹೇಗೆ ನೋಡುತ್ತಾನೆ? ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಡಕ್ಕ್ಸುಸ್ಸನ್ನ್ನು ತಿರು 
ಿಸಿಕೊಂಡು'; ಕಿವಿಯೇ ಮು೦ತಾದ ಇಂದ್ರಿಯ ಸಮೂಕಸಕ್ಕೆ ಚಕ್ಕ್ನುಸ್ಸೈಂದು 
(ಲ್ಲಿ ಸಂಜ್ಞೆ, ಇದನ್ನು ಎಲ್ಲಾ ವಿಷಯೆಗಳಿಂಹಲೂ ಹಿಂತಿರುಗಿಸಿಕೊಂಡು, 
ಈ ವಿಧವಾಗಿ ಸಂಸ್ಥಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮನನ್ನು ನೋಡುತ್ತತ್ವಾನೆ; 
ಏಕೆಂದರೆ ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವದೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಕಾಣುವದೂ ಒಬ್ಬನಿಗೇ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಒಹಳ ಕಷ್ಟದಿಂದ ಸ್ವಭಾವದ 
ನಡಗೆಯನ್ನು ತಡೆದುಕೊಂಡು ಏಕಕ್ಕೆ ಧೀರನಾಡವನು ಪುತ್ನಗಾತ್ಮನನ್ನು 
ನೋಡುತ್ತಾನೆ? ಎ೦ದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: ಅಮೃತತ್ತವನ್ನು ಬಯಸಿ ಎಂದರೆ 
ಮರಣವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮವೆಂಬ ನಿತ್ಯವಾದ ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವವೇ ತನಗೆ ಬೇಕೆಂದು 
ಒಯ.ಸಿ, (ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾನೆ) ಎಂದರ್ಥ 


ಹೊರಗಿನ ಕಾಮಗಳನ್ನು ಬಾಲಕರು ಅನುಸರಿಸುತ್ತಾರೆ; ಹರಡಿ 
ರುವ ಮೃತ್ಯುವಿನ ಪಾಶವನ್ನು ಅನರು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನು ಧೀರ 
ರಾದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಅನಿತ್ಯವಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಮೃತತ್ವವನ್ನೇ ನಿತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿದು 
ತೊಂಡು (ಅನಿತ್ಯವಾದವುಗಳನ್ನು) ಬಯಸದೆ ಇರುವರು. | ೨॥ೃ 


ಹೂರಗೆ ಇರುವ ಅನಾತ್ಮವಸ್ತು,ಗಳನ್ನೇ ಸೃತಿಾಣವವಾಗಿ ನೋಡುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತಾ ಆತ್ಮನನ್ನು ಕಾಣುವದಕ್ಕೆ ಅಡ್ಮಿಯಾದ ಕಾರಣವಾಗಿ ಆತ್ಮದರ್ಶನಕ್ಕೆ 


4 ಆತ್ಮನು ಜೀವಾತ್ಮನೆಂದೂ ಪರಮಾತ್ಮಸೊದೂ ಎರಡು ಬಗೆಯೆಂತಲೂ ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಜೀವಾತ್ಮನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯೆಂತಲೂ ತಾರ್ಕಿಕರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುವರು, ದ್ವೈತಿಗಳಾದ ಈಗಿನ 
ವೇದಾಂತಿಗಳೂ ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯದವರಾಗಿರುವರು ಆತ್ತ ಎಂಬ ಶಬ್ದವು ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ 
ರೂಢವಾಗಿರುವ ಹೆಸರಾದ್ದರಿಂದ ನಮಗಿಂತ ಭಿನ್ನನಾಗಿರುವ ಈಶ್ವರನೆಂದು ಈ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥಮಾಡುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ- ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿಂತು ಈಗ ಅವಯವಾರ್ಥವನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೇ ಈ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಾಗುವಮು ಎಂದು ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. ವಿಷಯ 
ಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವದೆದರೆ ಅನ್ನ, ಪಾನ- ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಇಂಥವೆಂದು ಅರಿಯುವದು, 
ತಗೆದುಕೊಳ್ಳುವದೆಂದರೆ ತನ್ನಧೀನಪಡಿಸಿ ಕೊಂಡಿರುವದು, ತಿನ್ನು ವದೆಂದರೆ ಉಪಭೋಗಿಸುವದು- 
ಇದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ನಾವೇ ಮಾಡುತ್ತಿದೇವೆ ಹೀಗಿದ್ದರೂ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನು ದೇಶಕಾಲವಸ್ತುಗಳಿಂದ 
'ತುಂಡಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


ಈಾ. 9 


ಕಲ್ಲ ಹೊರಗಿನ ನಿಷಯಗಳ ಕಡೆ ಇರುವ ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಆತ್ಮದಸ್ಠಿ ಗೆ ಅಡ್ಡಿ |[ಅ. ೨ವ ೧ 


ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುವ ಯಾವ ಅವಿದ್ಯೆಯುಂಟೋ,* ಮತ್ತು (ಆ) ಅವಿದ್ಯೆಯ. 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುವವುಗಳಾದ- ಕಾಣುವ ಮತ್ತು ಕಾಣದ. ಹೊರಗಿನ ಭೋಗ 
ಗಳಲ್ಲಿರುವ ಯಾವ (ಬಯಕೆ)ಯುಂಟೋ ಈ ಅವಿದ್ಯೆ, ಒಯಕೆ- ಎಂಬೆರಣ ರಿಂದ 
ಆತ್ಮದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಬಾಲಕರು ಇಂದರೆ ಅಲ್ಪಬುದ್ದಿ 
ಯುಳ್ಳ ಜನರು ಹೊರಗಿನ ಕಾಮಗಳನ್ನು ಎಂದರೆ ಕಾಮಿಸುವ ವಿಷಂ ಯಗಳನ್ತೆ ಕ 
ಅನುಸರಿಸುತ್ತಾರೆ, ಅವುಗಳನ್ನೇ ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದ 
ಹರಡಿರುವ ಎಂದರೆ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಹಬ್ಬಿರುವ, ಮೃತ್ಯುವಿನ ಪಾಠ 
ವನ್ನು ಎಂದರೆ ಅವಿದ್ಯೆ, ಕಾಮ, ಕರ್ಮ- ಎಂಬ ಗುಂಪಿನ] ಒಲೆಯನ್ನು -ಯಾವ 
ದರಿಂದ ಕಟ್ಟುಬೀಳುವರೋ ೮ ದೇಹೇ೦ದಿಿಯಗಳನ್ನು ಸೇರುವದು, ಅಗಲು 
ವದುಕ್ಕಿ ಎಂಬುದೇ ಪಾಶವ್ರ.; ಈ ಪಾಶವನ್ನು ಪಡಯುತ್ಕಾರೆ; ಯಾವಾಗಲೂ 
ಹ ವದು, ಸಾಯುವದು, ಮುಫ್ಪು, ಬೇನೆ- ಮುಂತಾದ ಆನೇಕ ಅನರ್ಥ 
ಗಳು ಸಮೂಹವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ ಎಂದರ್ಧ 
ಹೀಗಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಆದಕಾರಣ|| ಧೀರರು ಎಂದರೆ ವಿವೇಕಿಗಳಾದವರು 
ಮ್ಮ್ಚ ಒಳಗಿನ ಅತ್ಯನ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡಿರುವದೆಂಬ ಅಮೃ್ಭ ತತ್ವವೇ ನಿತ್ಯ 
ವೆಂದು ಚ ಜು. ದೇವತೆಗಳ ಸ್ರೂ ನವೇ. ಮೂಂತಾದದ್ದು `ಅಸಿತ್ಯವು, 
ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮಸ್ತ್ವ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವದೆಂಬ ಇದಾದರೋ (ಕರ್ಮದಿಂದ ಬೆಳೆಯ: ವಡೂ 
ಜಿಲ್ಲ. ಸಣ್ಣದಾಗುವದೂ ಇಲ್ಲ'ವಾಡ್ದರಿಂದ11 ನಿತ್ಯವು. ಹೀಗೆ ಕೂಟಸ್ಟವಾಗಿ 


೫ ಅನಾತ್ಮವಸ್ತು ಆತ್ಮನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಇರುವದೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೇ ಅವಿ 
ಜೈಯು, ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ ಒಂದಾನೊಂದು ಶಕ್ಕಿಯಿರುವದಡೆಂದು ಈಗಿನವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಆಚಾ 
ರ್ಯದು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯಸಟ್ಟಿಲ್ಲ. 

4, ಇಇಣುವ ಎ ಈ ಲೋಕದ, ಕಾಣದ ಎ ಪರಶೋಕದ 

| ಅವಿದ್ಯಾಕಾಮಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸಂಸಾರದ ದುಃಖವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಇದೆ. 


ಮೃತ್ಯು. 

ಜ್ಜ ದೇಹೇಂದ್ರಿ ಯಗಳೊಡಗೂಡುವಖು, ಅವುಗಳನ್ನ ಗಲುವದು. ಎಂಬ ಜನ್ಮ ಮರಣಗಳುಂ 
ಟಿಂದು ಭಾವಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೇ ಮೃತ್ಯುವಿನ ಬಲೆಗೆ ಬೀಳುವದು, 

|| ಇದು ಮೂಲದಲ್ಲಿರುವ .ಅಥ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 

೫ ಆಭೂತಸಂಪ್ಲವಂ ಸ್ಟ್ಯಾನಂ ಅಮೃತತ್ವಂ ಹಿ ಭಾಷೃತೇ- (ಪ್ರಲಯಕಾಲವಾಗುವವರೆಗೆ 
ಇರುವದು ಅಮೃ ತವೆನಿಸಿಕೊಳು ವದು) ಎಂದು ಸ್ಮ ಬತಿಯುಂಟು ಆತ್ಮತತ್ತ್ವ್ವವು ಪ್ರಲಯದಲ್ಲಿಯೂ 
ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ ವಾದ್ದ ರಿಂದ ದೇವತಾಸ್ಫ್ರಾನವೇ ಮೂತಾದದ್ಟಕ್ಕಿಂತಲೂ ಇದು ಸ ಅಮೃತವು. 


71 ಬೃಹದಾರಣ್ಕಕ(೪-೪-೨ಎ)ಶ್ರುತಿಯ ಸೂಚನೆ 


ಮಂ. ೨-೩] ಇಂದ್ರಿಯಜ್ಞಾನವೂ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮನದೆ ಕ್‌ 


ಅಲ್ಲಾಡದೆ* ಇರುವ ಈ ಅಮೃ ತತ್ತವೆ ನಿತ್ಯವೆ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಅನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿರುವ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನ ಇದೇ `ನಿತ್ಯವೆಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿಕೊಂಡು] ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು 
ಈ ಅನರ್ಧವಾದ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಯಾವದನ್ನೂ ಬಯಸದೆ ಇರುವರು; ಏಕೆಂದರೆ 
(ಬಯಕಯು) ಪ್ರತಕ್ಯಗಾತ್ಮನನ್ನು ಕಾಣುವದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಕೂಲವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
(೨ವರು ರು) ಮಕ್ಕಳು ಮರಿ, ಹಣ ಕಾಸು, ಲೋಕಗಳ ಭೋಗಗಳು ಇವುಗಳ 
ಒಯ ಹುಕೆಯನ್ನು] ಬಟ್ಟು ಹೋಗಿಯೇಬಿಡುತ್ತಾರೆ , ಎ೦ದರ್ಧ. 


ಇಂದ್ರಿಯಜ್ಜ್ಹಾನವೂ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮನದೆ 





ಯಾನ ಇದರಿಂದಲೇ ರೂಪವನ್ನೂ ರಸವನ್ನೂ ಗಂಧವನ್ನೂ 
ಸ್ಪರ್ಶಗಳನ್ನೂ ಮೈಥುನಗಳನ್ನೂ- ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತಿರುವನೋ 
ಆ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿ ಏನು ಉಳಿದಿರುವದು? ಇದೇ ಅದು. ॥೩/ 

ಯಾವ (ಆತ್ಮ ಸನನ್ನು) ಅರಿತಿರುವದರಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತೊಂದನ್ನು 
ಬಯಸದೆ ಇರುವರೋ ಅದನ್ನು ಹೇಗೆ ಅರಿಯಬೇಕು? ಬಎಂಟುದನ್ನು ಈಗ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಜ್ಞಾನದ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವ ಯಾವ ಆತ್ಮನಿಂದ ರೂಪವನ್ನೂ 
ರುಚಿ ಮನ್ನ ವಾಸನೆಯನ್ನೂ ಸದ್ದುಗಳನ್ನೂ ಸ್ಪರ್ಶಗಳನ್ನೂ ಮೈಥುನ 
ದಿಂದ ಆಗುವ ಸುಖದ ಅಂವುಗಳನ್ನೂ ವಿಸ್ಪಷ್ಠ ವಾಗಿಕ್ಕ. ಎಲ್ಲ್ಲಾ ಜನರೂ ಅರಿಶು. 
ಕೂಳ್ಳುವರೋ- 

(ಆಳ್ಸೇಪ) (ದೇಹವೇ ಮುಂತಾದದ್ದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನಿಂದ 
ನಾನು ಅರಿಯುತ್ತಿದೆ ೇನೆ' ಎ೦ದು ಜನರಿಗೆ ಗೆ ತ್ತಿ ಬ್ಲವಲ್ಲ? "ದೇಹಾದಿಗಳ ಗುಂಪೇ 
ಆಗಿರುವ ನಾನು ಅರಿಯುತ್ತ ತ್ರಿದ್ದೇನೆ' ಎಂದೇ ಅಲ್ಲವೆ ಜನರೆಲ್ಲರೂ ತಿಳಿದುಕೊ೦ಡಿ 
ದ್ಹಾರೆ? ಸ 
(ಪರಿಹಾರ) ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ, ದೇಹವೇ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಗುಂಪೂ 
ಶಬ್ದ ವೇ ಮುಂ೦ತಾವುಗಳ ಸ ಪವೇ ಆಗಿದೆಯಾದ್ದರಿಂದಲೂ ಅದೂ ಇಆರಯಲ್ಲ 





೫ ಕೂಟಸ್ಟವಂದರೆ ಸ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಹೊಂದುವದಲದ್ದು, ಅವಿಚಾಲಿ (ಅಲ್ಲಾ 
ಡದ್ದು) ಎಂದರೆ ಒಂದು ಸ್ಥಳದಿಂದ ಮತ್ತೊಂದು ಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಚಲನೆಯಿಲ್ಲದ್ದು 

1. *ನಿನಶೃತ್ಸ್ರವಿನಶ್ಯಂತಂ' (ಗೀ) ನಿತೋಸಿತ್ಥಾನಾಂ' `(ಶ್ಯೇ) ಎಂಬ ವಾಕ್ಯಗಳ ಸೂಚನೆ. 

ಸ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ(೪-೪-೨೬)ದ ಸೂಚನೆ ಎಷಣಾತ್ರಯವನ್ನು ಬಿಡುವಡಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನೇ 
ನಿತ್ಯನೆಂಬ ಜ್ಞಾನವು ಕಾರಣವಾಗುವದು- ಎಂದು ಭಾವ. ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮ ದರ್ಶನಪ್ಪ ತಿಕೂಲತ್ವಾತ್‌' 
ಎಂಬುದನ್ನು ಮುಂದಿನ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೂ ಅನ್ವಯಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ. 

ಜ್ಞ ಜ್ಞಾನದ ಫಲವಾದ ಅರಿವುಂಟಾಗುವದೇ ವಿಸ್ಪಷ್ಟವೆ ಬುದು. 


೬೮ ಇಂದ್ರಿಯ ಜ್ಞ್ಯಾನರೂ ನಿಜನಾಗಿ ಆತ್ಮ ನವೆ [ಆ. ೨ ಮ ೧ 


ಡಶಕ್ಕುದ್ಧೇ ಆಗಿರುವವರಿಂದಲೂ ಆ (ಗುಂಪು ಮತ್ತೊಂದನ್ನು) ಅರಿಯುವದು 
ಎ೦ಬುದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ದೇಹಾದಿಗಳ ಗುಂಪು ರೂಪಾದಿಗಳ ಸೃರೂಪವೇ ಆಗಿ 
ದ್ದರೂ ರೂಪಾದಿಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವಡಾದರೆ ಹೊರಗಿನ ರೂಪಾದಿಗಳೂ ಒಂದು 
ಮತ್ತೊ ೨ಾ೦ದನ್ನೂೂ (ತಾನು ತಾನು) ತನ್ನ ತನ್ನ ರೂಪವನ್ನೂ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬಹು 
ದಾಗುವದು. ದರೆ (ನಿಜಸ್ಮಿತಿಯ ಯು) ಹೀಗಿಇ; ಅದ್ದರಿಂದ ದೇಹಾದಿ ಸ್ನ ರೂಪ 
ವಾಗಿರುವ ರೂಸಾನಿಗಳನ್ನು ತೆ ದೇಹಾದಿಗಳಿಗಿಂತ ಬೇ ರೆಮೂಾನ ಜೈತನ್ಮಸ ಸ್ವಭಾವ. 
ವುಳ್ಳ ಆತ್ಮನಿಂದಲೇ ಜನರು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿನ್ಹಾರೆ (ಎಂದಾಯಿಶು,) ಯಾವದ. 
ರಿಂದ ಕಬ್ಬಿಣವು ಸುಡುತ್ತದೆಯೋ ಅಡೆ ಬೆಕಿಯು1 ಎಂಬಂತೆಯೇ (ಯಾವದ. 
ರಿಂದ ಜನರು ಅರಿಯುತ್ತಾರೊ ಆ ಅರಿವಿನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆತ್ಮ ಎಂಬುದನ್ನೂ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು.) 

(ಹೀಗೆ ಯಾವದರಿಂದ ಎಲ್ಲರೂ ಅರತುಕೊಳ್ಳುವರೋ ಅಂಥ) ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಆರಿಯದೆ ಇರುವದು ಇಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ. ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೇನು ಉಳಿದಿರುವದು? 
ಯಾವದೂ ಉಳಿದಿರುವದಿಲ್ಲ ಬಲ್ಲವೂ ಆತ್ಮನಿಂದ ಅರಿಯಲ್ಪಡುತ್ತಲೇ ಇರು 
ತ್ರದೆ. ಯಾವ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಅರಿಯುವದಕ್ಕೆ ಆಗದ್ದು ಯಾವದೂ ಉಳಿದಿಲ್ಲವೋ 
ಆ ಸರ್ವಜ್ಞನೇ ಸ್ಯ ಆತ್ಮನ್ನು 

"ಇದೇ ಅದ್ಭು'; ಎಂದರೆ ದೇವತೆಗಳೇ ಮು೦ತಾದವರಿಗೂ ಸಂಶಯವಾಗಿ 
ರುವದಾಗಿಯೂ ಧರ್ಮ ಮುಂತಾದವುಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ ಇರುವ ತನ 
ಗಿಂತ ಮುಂದೆ ಇನ್ನ್ಟಿಲ್ಲವಾದ ವಿಷ್ಣೃವಿನ ಪರಮ ಪದವನ್ನು ಕುರಿತು ನಚಿಕೇತನು 
ಕೇಳಿದ್ದನಷ್ಟೆ ತ ಆದೇಕ್ವಿ ಈಗ ತಿಳಿದದ್ದು- ಎಂಡು ಅರ್ಥ. 

ಸ್ವಸ್ನಾಂತನನ್ನೂ ಜಾಗರಿತಾಂತವನ್ನೂ ಎರಡನ್ನೂ ಯಾವಾತ 
ನಿಂದ ಅರಿಯುತ್ತಾನೋ ದೊಡ್ಡವನಾದ ವಿಭುವಾದ (ಆ) ಆತ್ಮನನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಧೀರನು ಕೋಕಿಸದೆ ಇರುವನು. ॥ ೪ ॥ 


೫ ಒಂದು ರೂಪವು ಮತ್ತೊ ದು ರೂರವನ್ನು ನೋಡಬಹುದಲ್ಲ, ತನ್ನನ್ನೂ ಅರಿತು 
ಕೊಳ್ಳಲೂ ಬಹುದಲ್ಬ.. ಎಂದು ಭಾವ. 

1 ಬೆಕಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಭಾವವಾಗಿ ಬಿಸಿಯಿದೆ, ಕಬ್ಬಿ ಇದಲ್ಲಿ ತೋರುತ್ತದೆ, ಇದರುತೆ ಸ್ವಭಾವ 
ವಾಗಿ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿರುವ ಚೈತನ್ಯವು ಅನಾತ್ಮದಲ್ಲಿರುಮತೆ ಅಜ್ಞರಿಗೆ ತೋರುವದು. ಇದು ಅನು 
ಮಾನ ಪ್ರಮಾಜವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಲ್ಲ, ಅನುಭವದ ವಿಷಯ. ಪೀಠಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ. 

ಓ ಇದು ಸ್ಮೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಹುಚ್ಚಾ ಪ್ರೋತಿ ಯದಾದತ್ತೇ'.. ಎಂಬುದರ ಸೂಚನೆ. 

ಶ್ಚ ಆತ್ಮನ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲವೂ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅದರ ಅಧೀನನಾಗಿರುವದು. ಈ ಜ್ಞಾನಸ್ವರೂಪ 
ವಾದ ಆತ್ಮನೇ ನಚಿಕೇತಳು ಕೇಳಿದ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾರಿರುವ ವಸ್ತು- ಎಂದು ಭಾವ. 
ಈ ಅಭಿಸ್ರಾ ಯವನ್ನು ಮುಂದಿನ ಮುತ್ತದಲ್ಲಿಯೂ ತಿಳಿಸಿದೆ. 


ಮಂ. ತಿ-೫] ಆತ್ಮನೂ ಹಿರಣ್ಯ ಗರ್ಭನೂ ಅದ್ದಿತೀಯವಾದ ಬ್ರ ಹ್ಚವೆ ಹರ 


ಬಹಳ ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮವಾದದ್ದಾದ್ದರಿಂದ ( ಅತ್ಮತತ್ವ್ವವು) ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ 
ಕಷ್ಟವಾದದ್ದು ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಿಂದ ಇದೇ ವಿಷಯವನ್ನೇ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಸ್ವಪ್ನ್ವಾಂತವನ್ನ್ನ ಇಂದರೆ ಸ್ವಪ್ನದ ಮಧ್ಯವನ್ನು; ಕನಸಿನಲ್ಲಿ 
ತಿಳಿಯಬೇಕಾದ್ದನ್ನೂ ಎಂದರ್ಥ. ಮತ್ತು ಜಾಗರಿತಾ೦ತವನ್ನು ಎಂದರೆ ಜಾಗ 
ರಿತಮದ್ಧ್ಯವನ್ನು;, ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯುವ ವಿಷಯವನ್ನು, ಈ ಕನಜು ಮತ್ತು 
ಜಚ್ಚರದಲ್ಲಿರುವ ಎರಡನ್ನೂ ಯಾವ ಅತ್ಮನಿಂದ *ಜನರು ನೋಡುತ್ತಾರೋ' 
ಇ೦ಬುದನ್ನೆಲ್ಲ ಹಿ೦ದಿನ ಮಂತ್ರದ ಭಾಷ್ಯ್ಯದ೦ತೆ. (ತಿಳಿಯಬೇಕು) ಆ ದೊಡ್ಡ* 
ಬಧುವಾದ ಆತ್ಮನ ನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ "ನಾನೇ ಪರಮಾತ್ಮನು' ಎ೦ದು ನೇರಾಗಿ 
ಅತ್ಮರೂಪದಿಂದ ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ (ಆ) ಜ್ಲಾಾನಿಯು ಶೋಕಿಸದೆ ಇರುವನು. 


ಆತ್ಮನೂ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭನೂ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೆ 


ಯಾವನು ಈ ಜೇನುತುಪ್ಪವನ್ನು ತಿನ್ನುವ ಜೀವನನ್ನು, «ಹತ್ತಿರ 
ವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದು ಹಿಂದಿನ ಮತ್ತು ಮುಂದಿನ ಕಾಲದ ಒಡೆಯನಾಗಿರುವ 
ಆತ್ಮನೇ (ಇವನು)? ಎಂದು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವನೋ (ಅನನು) ಆಮೇಲೆ 
(ತನ್ನ ನ್ನು) ಸಳ ಷ್‌ ಇಚ್ಛಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇದೇ ಅದು. 

ಮತ್ತು, ಯಾವನೇ ಆಗಲಿ ಈ ಜೇನುತುಪ್ಪ ವನ್ನು "ನ್ನು ತ್ತಿರುವ ಎಂದರೆ 
ಕರ್ಮಗಳ ಫಲವನ್ನು] ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿ ಮಾ ಪ್ರಾಣವೇಶ್ವ ಮುಂತಾದವು 
ಗಳನ್ನು ಧರಿಸಿರುವ ಜೀವನನ್ನು » "ಹತ್ತಿರವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದು ಹಿ೦ದಿನ ಮುಂದಿನ 
ಕಾಲಗಳ ಒಡೆಯನಾಗಿ, ಮೂರು ಕಾಲವನ್ನೂ || ಆಳುವ ಆತ್ಮನೇ ಇವನು'- 


೫ ಎಚ್ಚ ರಕನಸುಗಳ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಗೋಚರವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ. ಅರಿವು ಜಡವಾದ. 
ಅಂತಃಕರಣವಲ್ಲ; ಎರಡಮಸ್ಸೆಗಳಬ್ಲಿಯೂ ಒಂದೆ ಅಂತಃಕರಣವಿರುವದೆಂಬುದೂ ಭ್ರಾಂತಿಯ ಈ 
ಏರಡು ಅವಸ್ಥೆ ಗಳನ್ನು ಗೋಚಂಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ ಅರಿವು ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮ ಚೈ ತನ್ಯ ವೇ ಎಂದು ಭಾವೆ 

1 ಅವಸ್ಥೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ವಿಷಯಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಕಟ್ಟು ದ್ದು ಅಳತೆಗೆ ಸಿಕ್ಕಿ 
ರುವವು, ಮತ್ತು ಆಯಾ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮತ 20 ಇತು ಆಲ್ಬ ಪರಿಮಾಣದವು 
ಗಳಾಗಿವೆ. ಆತ್ಮನು ಯಾವ ಅವಸ್ಥೆಗೂ ಕಟ್ಟುಬಿದ್ದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ದೊದ್ದವನು, ಯಾವ ವಿಷಯ. 
ವಾದರೂ ಆತ್ಮನಿಗೇ ಗೋಚರವಾಗಬೇಕಾದ್ರರಿಂದ ಅನನು ವ್ಯಾಪಿಯು, 

ಸ ಅಜ್ಞರಿಗೆ ಕರ್ಮಫಲವು ಜೇನಿನಂತೆ ಸವಿಯಾಗಿರುವಡು. (ಮು ೩-೧-೧ ನೋ ಡಿ.) 
ಇದು ಯಚ್ಚಾ ತ್ತ್ವಿ ವಿಷಯಾನಿಹ'/ ಎಂಬ ಸ್ಮ ಎತೆಯ ಮೂಲಶ್ರು ತಿ. 

ನ್ಛಿ ಜೀವ್‌ ಎಂಬ ಧಾತುವಿಗೆ ಪ್ರೂಣರನ್ನು ಧರಿಸು ಎಂ ದರ್ಥ. 

|| *ಭೂತಭವಿಸ್ಯತ್ತು ಗಳಿಗೆ ಒಡೆಯನು, ಎಂದದ್ದರಿಂದ ವರ್ತವಾನಕ್ಕೂ ಒಡೆಯನೆಂದಂತೆಯೇ 


೭೦ ಆಶ ನೂ ಹಿರಣ್ಣ ಗರ್ಭವೂ ಅದಿ ಶೀಯವಾದ ಬಹವೆ (ಆ. ೨ವ ೧ 


ಎ೦ದು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವನೋ (ಅತನು) ಆ ಅರಿವುಂಟಾದ ಮೇಲೆ ತನ್ನನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವದಕ್ವೈ ಇಚ್ಚಿಸುವದಿಲ್ಲ; ಚ್‌ (ಅವನು) ಅಭಯವನ್ನು 


ಹೊಂದಿರುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ತಾನು ಅಸಿತ್ಯನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಹೆದ 
ರಿಕೆಯಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡಿರುವನೋ ಅಲ್ಲಿಯವ ` ತ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ 


ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತಾನೆ; ಯಾವಾಗಲಾದರೆ ನಿತ್ಯನಾಗಿರುವ ಒರಡನೆಯದಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮನೇ 
ತಾನೆಂದು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವನೋ ಆಗ ಯಾವನು « ಏನನ್ನು ಯಾವದರಿಂದ 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು ? 

"ಇದೇ ಆದು' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಹಿ೦ದಿನ (ಮಂತ್ರ) ದಂತೆ (ವ್ಯಾಖ್ಹಾನ) 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

ನೀರಿಗಿಂತ ಮೊದಲು ತಸಸ್ಸಿನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ, ಗುಹೆಯನ್ನು ಹೊಕ್ಕು 
ಭೂತಗಳೊಡನೆ ಇರುವಾತನನ್ನು ಯಾವಾತನು ಅರಿಯುತ್ತಾನೋ 
(ಆತನು) ಆ ಇದನ್ನೇ (ಅರಿಯುತ್ತಾನೆ). | ೬ || 

ಯಾವ ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮನನ್ನು ಈಶ್ವರನೆಂದು ಹಿಂದೆ ತಿಳಿಸಿತೋ ಅವನೇ 
ಸರ್ವಾತ್ಮನು ಎಂದು ಈಗ ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಯಾವ ಮುಮುಕ್ಟುವಾಗಲಿ 
ಚ್ಹ್ಯಾನದ 1. ಸ್ವರೂಪವಾದ ತಸಸ್ಸಿನಿಂದ ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮದ (ತಪಸ್ಸಿ)ನಿಂದ 
ಎ೦ದರ್ಥ- ಆ ತಪಸ್ಸಿನಿಂದ ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿ- ಯಾವದಕ್ಕಿಂತ ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿ? 
ಎಂದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ನೀರಿಗಿಂತ ಮೊದಲು, ಎಂದರೆ ನೀರೂ ಸೇರಿರುವ ಐದು 
ಭೂತಗಳಿಗಿ೦ಂತ್ಕ, (ಮೊದಲು), ಒರಿಯ ನೀರಿಗಿಂತ ಮೊದಲು ಎಂದರ್ಥವಲ್ಲ. 
(ಹೀಗೆ ಭೂತಗಳಿಗಿ೦ಂತ ಮೊದಲು) ಹುಟ್ಟಿ ದೇವಾದಿಗಳ ಶರೀರಗಳನ್ನುಂಟು 
ಮಾಡಿ ಕ್ಕಿ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಗುಹೆಯಾದ ಹೃದಯಾಕಾಶವನ್ನು ಹೊಕ್ಕು 
ಶಬ್ದವೇ ಮು೦ತಾದ (ವಿಷಯ)ಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾ, ಇರುವ ಪ ಕ್ರಥಮಜನಾದ 
ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭನನ್ನು ಕಾರ್ಯಕರಣರೂಪವಾದ || ಭೂತಗಳಾಡನೆ ಇರುವ 


ಆಯಿತು. ಆತ್ಮನು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಟಿಯಾದ್ದರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಕಾಲದ. ಕಟ್ಟು ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಕಾಲವೆ 
ಅವನನ್ನು ಹ್‌ 

೫ ಬೃ| ೨-೪-೧೪ ನೋಡಿ. ಇ ಮುಂಡಿಕ(೧-೧-೯)ದ. ಸೂಚನೆ. ಆದಿಯೆಂಜ 
ಮಾತು ಬರೆದವಂ ಕೈತಪ್ಪಿ ನಿಂದ ಬಿದ್ದಿರಬೇಕೆಂದು ತೋರುವದು. 

[ನೀರು ಎಂಬುದು ಪಂಚಭೂತಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ಗುರುತಿನ ಮಾತು ಎಂದು ಭಾವ. 

ತ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭ ನೇ ದೇವಾದಿಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಸುವನು. 

| ದೇಹೇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವ ಭೂತಿಗಳೊಡನೆ ಕೂಡಿಯವ ಜೀವನು ವಿಷಯ 
ಗಳನ್ನೂ ಅರಿಯುತ್ತಾ ನಷ್ಟ ; ಇವನ ಚೈತನ ಕ್ಕೂ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭಚೈತನ ಕ್ಕೂ ಯಾವ ಭೇದವೂ ಇಲ್ಲ. 


ಮಂ. ೫-೮] ಆತ್ಮನೂ ಹಿರಣ್ಕಗರ್ಭವೂ ಅದಿ ತೀಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೆ ೭ಗಿ 


ನೆಂದು ಯಾವನು ಆರಿಯುತ್ತಾನೋ- (ಮೂಲದಲ್ಲಿ) " ವ್ಯಪಶ್ಯತ' (ನೋಡಿ 
ದನು) ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಕಸ ನೆ. ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ಯಾವನು ಹೀಗೆ ನೋಡು 
ತ್ರಾನೋ- ಚ ಈ ಪ್ರಕೃತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವನೈೆ * ಅರಿತವನಾಗುತ್ತಾ,ನೆ. 
ದೇನತಾನುಯನಾದ ಯಾವ ಅದಿತಿಯು ಪ್ರಾಣ (ರೂಪ) ದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟುವದೋ ಯಾನದು ಗುಹೆಯನ್ನು ಹೊಕ್ಕು ಇರುವದೋ ಭೂತ 
ಗಳೊಡನೆ ಹುಟ್ಟಿರುನದೋ ಇದೇ ಅದು. » ।೭॥ 
ಮತ್ತು, ಪ್ರಾಣರೂಪದಿಂದ ಎಂದರೆ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭರೂಪದಿಂದ ಎಲ್ಲಾ 
ದೇವತೆಗಳ ಸ ರೂಪವೂ ಆಗಿರುವದಾಗಿಯೂ ಶಬ್ಬಾದಿವಿಷಯಗಳನ್ನು ಅನು 
ಭವಿಸುವದರಿಂದ. « "ಅದಿತಿ' ಎನಿಸಿರುವದಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಯಾವದು ಪರಬ್ರಹ್ಮ 
ದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವದೋ, ಹಿಂದೆ (ಓನೆಯ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದಂತೆ ಗುಹೆ 
ಯನ್ನು ಹೊಕ್ಕು ಇರುವದೋ-ಆ ಅದಿತಿಗೇ ವಿಶೇಷಣವನ್ನು ಕೆೊಡುತ್ತಾರೆ- 
ಯಾವದು ಭೂತಗಳೊಡಗೂಡಿ ಹ.ಟ್ಟಿರುವದೋ | (ಅದು ಇದೇ.) ಕ್ಕಿ 
ಯಾವ ಜಾತನೇದನು ಗರ್ಭಿಣಿಯರಿಂದ ಗರ್ಭವು ಹೇಗೋ 
ಹಾಗೆ ಅರಣಿಗಳೆರಡರಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದುಕೊಂಡು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಧರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರು 
ವನೋ, (ಯಾವ) ಅಗ್ನಿಯು ದಿನದಿನವೂ ಎಚ್ಚರವಾಗಿರುವ ಹನಿಷ್ಮಂತ 
ರಾದ ಮನುಷ್ಯ ಕುಗಳಿಂದ ಸ್ತೋತ್ರಮಾಡಲ್ಬ ಡುವನೋ ಇ ಆದು. 


ಇವನ ಬುದ್ಧಿಯು ಹಿರಣ ಬಗರ್ಭನ ಬುದ್ಧಿಯ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲವೂ ಜ್ಲಾನಸ್ವರೂಪವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ದೆಯೂಡ್ತರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮವೇ 

೫ ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ ವಾಗಿ ಯಾವದನ್ನೂ ನೋಡುವದಿಲ್ಲವ ವಾದ್ದರಿಂದ ಅವನು ಬ್ರ ಹ್ಮ ವನ್ನ 
ಷೋಡುತ್ತಾನೆ. ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಕೊಟ್ಟರುವ ಚಿನ್ನದ ಕಾರ್ಯದ ದೃಷ್ಟಾೂತೆನನ್ನು 
ಏವರ್ತವಾದಕ್ಕೇ ಹೂಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು 

1 'ಕಾರ್ಯಕರಣರೂಪವಾದ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿ' ಎಂದು ಹಿಂದಿನ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಭಾಷ್ಯವು 
ಪೂ ಮಂತ್ರದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ ಹಿಂದೆ ಶರೀರಮೆೈಬ ಕಾರ್ಯರೂಪವಾದ ಭೂತ 
ಗಳಲ್ಲಿರುವದು ಆತ್ಮವೆದು ಹೇಳಿತ್ತು, ಇಲ್ಲಿ ಕರಣರೂಸವಾದ ಎಲ್ಲಾ ಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಆತ್ಮವೇ 
ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. 

1] ತೋಡಿ ಗುಂಡಿಯನ್ನು ಮಾಡಿದನು" ಎಂಬಲ್ಲಿ ಗುಂಡಿಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದೆಂ ಬುದು ಹೇಗೆ 
ಉಸಚಾರದ ವಾತೋ ಹಾಗೆ ಬ್ರಹ್ಮವು ಹುಟ್ಟಿ ತೆಂ ಬುದೂ ಉಪಚಾರದ ಮಾತು ಒಂದೇ ಬ್ರಹ್ಮವೇ 
ಅಜ್ಞರಿಗೆ ಹಿರ್ಯಾಗರ್ಭನಾಗಿಯೂ, ಜೀವರುಗಳಾಗಿಯೂ ತೋರುತ್ತಿರುವದು- ಎಂಬುದೇ ಪರಮಾರ್ಥ. 

ಜ್ಞ ನಿತದ್ಯೆ, ತತ್‌. ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಭಾಷೃವು ಕೈಬಿಟ್ಟುಹೋಗಿದೆ; ಇದು ಬರೆದವರ ಕೈತಪ್ಪಾ 
ಗಿರಬಹುದು. «ಇದೇ ಪ್ರಕೃತವಾದ' ಬ್ರಹ್ಮವು- ಎಂಬುದೇ ಅದರ ಅರ್ಥವು. 


೭೨ ಆತ್ಮನೂ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭವೂ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೆ (ಅ, ೨ವ. ೧ 


ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಮೇಲಿನ ಅರಣಿ, ಕೆಳಗಿನ ಅರಣಿ- ಇವೆರಡ 
ರಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದು ಆಮೇಲೆ ಎಲ್ಲಾ ಹವಿಸ್ಸುಗಳನ್ನೂ ಭೋಗಿಸುವ ಯಾವ 
ಜಾತವೇದನು ಎಂದರೆ ಅಗ್ಫಿಯು (ಈ ಅರಣಿಗಳಿಂದ) ಜೆನ್ನಾಗಿ ಧರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ 
ರುವನೋ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಯೋಗಿಗಳಿಂದಲೂ (ಧರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರು 
ನೋ)- ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಗರ್ಭಿಣಿಯರಿಂದ ಸರಿಯಾದ ಅನ್ನ ಪಾನಗಳನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವದೇ ಮುಂತ್ಯಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಗರ್ಭವು ಜೆನ್ನಾಗಿ ಪೋಷಿ, 
ಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆಯೋ ಹಾಗೆಯೇ ಮುತ್ತಿಕ್ವುರುಗಳಿಂದಲೂ ಯೋಗಿಗಳಿಂದಲೂ 
(ಯಾವ ಅಗ್ನಿಯು) ಚೆನ್ನಾಗಿ ಪೋಷಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವನೋ ಎಂದಭಿಪ್ರಾಯ. 
ಮತ್ತು ಯಾವ ಅಗ್ನಿ ಯು ಎಚ್ಚರವಾಗಿ ಇರುವರಾಗಿ ಎಂದರೆ ಅವಧಾನ ತಪ್ಪದೆ 
ಇರುವವರಾಗಿ ಅಜ್ಯವೇ ಮುಂತಾದ ಹವಿಸ್ಸುಗಳಿಂದಲೂ ಬಿಡದೆ ಮಾಡುವ 
ಧ್ಯಾನದಿಂದಲೂ ತೂಡಿರುವ ಮನುಷ್ಯರಿಂದ ಎಂದರೆ ಕರ್ಮಿಗಳಿಂದಲೂ 
ಯೋಗಿಗಳಿಂದಲೂ », ಯಜ್ವದಲ್ಲಿಯೂ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯೂ ದಿನದಿನವೂ ಹೊಗ 
ಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೂ ನಮಸ್ಕೃರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೂ ಇರುವನೋ ಅದು (ಅ೦ದರೆ 
ಅವನು) ಇದೇ, ಪ್ರಕೃತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೆ. 

ಯಾವನಿಂದ ಸೂರ್ಯನು ಉದಯಿಸುನನೋ ನುತ್ತು ಯಾನ 
ನಲ್ಲಿ ಅಸ್ತನನ್ನು ಹೊಂದುವನೋ ಅವನನ್ನು ಎಲ್ಲಾ ದೇವತೆಗಳೂ 
ಸೇರಿರುವರು. ಅವನನ್ನು ಯಾರೂ ಮಿನಾರಲರಿಯರು. ಇದೇ ಅದು. 

ಮತ್ತು ಯಾವ ಪ್ರಾಣನಿಂದ]: ಸೂರ್ಯನು ಉದಯಿಸುವನೋ ಹೊರ 
ತೋರಿಕೊಳ್ಳುವನೋ ಯಾವ ಪ್ರಾಣನಲ್ಲಿಯೇ ಅಸ್ತವನ್ನು ಎಂದರೆ ಮುಳುಗು 
ವಿಕೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿದಿನವೂ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವನೋ ಅಂಥ ಪ್ರಾಣನೆಂಬ ಆತ್ಮನನ್ನ್ಲೇ 
ಅಗ್ನಿ ಮುಂತಾದ ಅಧಿದೈವದ ದೇವತೆಗಳೂ ಅಧ್ಯಾತ್ಮಷಾದ] ವಾಕ್ಕು ಮುಂತಾದ 

೫% ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞವೊಂ ದನ್ನೇ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದರೂ ಇದು ಉಪಲಕ್ಷಣವು; ಕರ್ಮೊೋಪಾಸನೆ 
ಗಳೆರಡರಲ್ಲಿಯೂ ಯಾವದನ್ನು ಜನರು ಸೇವಿಸುತ್ತಿರುವರೋ ಅದು ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಎಂಬುದು ತಾತ್ಸರ್ಯ 
ಇದನ್ನು ತೋರಿಸುವನಕ್ಕೆ ಭಾಷ್ಕಕಾರರು ಯೋಗಿಗಳನ್ನೂ ಮಂತ್ರ ಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲಾ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಯೂ 
ಹೊಂದಿಸಿ ಹೇಳಿರುತ್ತಾರೆ 

1 ಹರಣೃಗರ್ಭನಿಂದ 

ಕ ವಾಕ್ಕು, ಪಾಣಿ- ಮುಂತಾದ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ದೇವತೆಗಳೆಂದು 
ಹೆಸರು; ಈ ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳ ಕೆಲಸವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವ ಅಗ್ನಿಯೇ ಮುಂತಾದ ದೇವಕೆಗಳಿಗೆ ಅಧಿ 
ಪೈವದೇವತೆಗಳೆ: ದು ಹೆಸರು. 


ಮ. ೯-೧೦] ಆತ್ಮನೂ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭೆನೂ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದ ಬ್ರ| ಹ್ಮವೆ ೬೭ಸಿ 


ದೇವತೆಗಳೂ ಎಲ್ಲರೂ ಹಾರೇಕೋಲುಗಳು ಗು೦ಬದಲ್ಲಿ * ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ- 
ತಾವು ಇರುವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಕೊಂಡಿರುವರು. ಆ ಪ್ರಾಣನೂ ಬ್ರಹ್ಮವೇ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಬ್ರಹ್ಮವು ಸರ್ವಾತ್ಮಕವಾಗಿರುವದು. ಅದನ್ನು ಯಾರೂ ವಿಸಾರ 
ಲರಿಯರ., ಅದರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 1 ವಿತಾರಿ ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯ ಸ್ವರೂಪ 
ವನ್ನು ಯಾವದೂ ಪಡೆಯಲರಿಯದು. ಇದೇ ಅದು. 

ಇಲ್ಲಿ ಯಾವದಿರುವದೋ ಅದೇ ಅಲ್ಲಿ(ರುವದು), ಯಾವದು 
ಅಲ್ಲಿ(ರುವದೋ) ಅದೇ ಇಲ್ಲಿಯೂ ಅನುಸರಿಸಿರುವಡು. ಇಲ್ಲಿ ಜೀರೆ 
ಜೀರೆಯಾಗಿದ್ದಂತೆ ಯಾವಾತನು ಕಾಣುವನೋ ಅನನು ಮೃತ್ಯುನಿ 
ನಿಂದ ಮೃತ್ಯುವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. | ೧೦॥ 

ಬ್ರಹ್ಮನು ಮೊದಲಣಗಿ ಸ್ಪಾವರ(ಪ್ರಾಣಿಗಳ)ವರೆಗೂ ಇದ್ದುಕೊಂಡು 
ಆಯಾ ಉಪಾಧಿಯಿ೦ದ ಕೂಡಿರುವದರಿಂಡ ಬ್ರಹ್ಮವಲ್ಲದಂತೆ ತೋರಿಕೊಳ್ಳು 
ತ್ತಿರುನ ಸ೦ಂಸಾರಯು ಪಂಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯೇ (ಆಗಿರಬೇಕು)'-- ಎಂದು 
ಯಾರಿಗಾದರೂ (ಶಂಕೆ ಒಂದೀತು. ಹಾಗೆ) ಬರದೆ ಇರುವದಕ್ಕಾಗಿ ಈ (ಮಾತನ್ನು) 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಕರಣಗಳೆಂಒ ] ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಕೂಡಿಕೊಂಡು 
ಸಂಸಾರಧರ್ವಗಳನ್ನುಳ್ಳೆ (ಬೇವ)ನಂತೆ ಅನಿವೇಕಿಗಳಿಗೆ ಯಾವದು ತೋರುತ್ತಿರು 
ವಡೋ ಅದೇ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು ಅಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯಜೈತನ್ಯದ ಗಟ್ಟಿಯ 
ಸ್ವಭಾವದ್ಬಾಗಿ ಯಾವ ಸಂಸಾರದ ಧರ್ಮವೂ ಇಲ್ಲದ ಬೃಹ್ಮ(ವಾಗಿರುವದು.) 
ಯಾವದು ಅಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಆ ಆತ್ಮನಕ್ಲರವದೋ ಅದೇ ಇಲ್ಲಿ ನಾಮರೂಪ 
ಗಳಿಂದಾದ ಕಾರ್ಯಕರಣಗಳೆಂಬ ಉಪಾಧಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ (ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ) 
ತೋರುತ್ತಿರುವದೇ ಹೊರತು ಬೇರೆಯಲ್ಲ. 

ಅದು ಹೀ!ಸಿರುವದರಿಂದ ಉಪಾಧಿಯ ಸ್ವಭಾವದಿಂದಾದ ಭೇದದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಎ೦ಬ ಅನಿದ್ಕೆಯಂದ ಭ್ರಾಂತನಾಗಿ ಯಾವಾತನು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿರದ ಈ 
ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ "ಪರಮಾತ್ಮನಿಗಿಂತ ನಾನು ಬೇರೆ, ನನಗಿಂತ ಪರಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬುದು 
ಬೇರೆ ಇರುವದು ' ಎಂದು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಭೇದವಾಗಿರ. ವಂತೆ ಕಾಣುಣುವನೋ 
ಅವನು ಮೃತ್ಯುವಿನಿಂದ ಮೃತ್ಸುವನ್ನು ಹೊಂದುವನು, ಸಾವಿನ ಮೇಲೆ 

೫ ಪ್ರ ಶ್ನ್ದ ೨-೬ರ ಸೂಚನೆ 

1. ಇಲ್ಲಿ ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ಜಾಗ್ರತ್ಸ್ವ್ವಪ್ನಗಳಲ್ಲಿ ತತ್ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ 
ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ- ಎಂದು (ಗೋ|) ಟೀಕಾಕಾರರು ಕಲ್ಪಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. ಈ ಭೇದಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕತೆ 
ಖೇನೂ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ ; ಬ್ರಹ್ಮ ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಏನೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಪ್ರಕೃತ. 

ಸಿ (ಕಾರ್ಯಕಂಣೋಪಾಧಿ' ಎಂಬ ಪಾರವೇ ಉತ್ತಮವೆಂಬುದು ಭಾಷ್ಯದ ಬೇರೆ ಕಡೆ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಗೊತ್ತಾಗುವದು. 





[೨ 
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ಸಾವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾ ಮತ್ತೂ ಮತ್ತೂ ಹುಟ್ಟುಹೊಂದುಗಳೆಂಬ ಧರ್ಮ 
ವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಿರುವನು, ಆದ್ದರಿಂದ ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯಬಾರದು, "ಒರಿಯ 
ವಿಜ್ಞಾನರೂಪವಾಗಿಯೇ ಇರುವದಾಗಿಯೂ ಶಡಿನಡೆಯದೆ ಆಕಾಶದಂತೆ» 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುವದಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗಿರುವೆನು' 
ಎ೦ದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಎಂಬುದು (ಈ) ವಾಕ್ಯದ (ಒಟ್ಟು) ಅರ್ಧವು 


ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಭೇದವೂ ಇಲ್ಲ 





ಇದು ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಲೇ ಪಡೆಯಲ್ಪಡತಕ್ಕದ್ದು, ಇಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪವೂ 
ಭೇದವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಯಾವನು ಇಲ್ಲಿ ಜೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣು 
ವನೋ ಅವನು ಮೃತ್ಯುವಿನಿಂದ ಮೃತ್ಯುವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ॥೦೧॥ 

(ಇದು) ಒಂದೇ ಇ೦ದು ಆರಿಯುವದಕ್ತೆ ವುುಂಜೆ 1“: ಆಚಾರ್ಯನು, 
ಶಾಸ್ತ್ರ- ಇವುಗಳಿಂದ ಸ೦ಸ್ಥಾರವನ್ನು ತೂಂದಿದ ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ಈ ಏಕರೂಪ 
ವಾಗಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮವು "(ನಮ್ಮ) ಅತ್ಮವೇ (ಬ್ರಹ್ಮವು) ಇದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆ ಯಾವದೂ 
'೨ಲ್ಲ'- ಎಂದು ಪಡೆಯಟಲ್ಟಡಬೇಕಾಗಿರುವರು. ಹಾಗೆ ಪಡೆದು ಅರಿತು 
ಕೊಂಡ ಮೇಲೆ ಭೇದವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ಅವಿಷ್ಯೆಯು ಹೋಗಿಬಿಡುವದ 
ರಿಂದ ಈ ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ್ವಲ್ಪವೂ ಅಣುಮಾತ್ರವೂ ಭೇದವಿರುವದಿಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ಯಾವನು ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ ಕಣ್ಣುಪರೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬಿಡದೆ ಭೇದ 
ವಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣುವನೋ ಅವನು ಒಂದಿಷ್ಟು ಭೇದವನ್ನೂ ಕಲ್ಪಸಿಕೊಂಡರೂ 


(ಅಷ್ಟ್ಟ ಮಾತ್ರದಿಂದ) ಸಾವಿನ ಮೇಲೆ ಸಾವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಲೆ ಇರುವನು. 


ಓಣ 








೫ ಆಕಾಶವು ಗಡಿಗೆ, ಮಡಕೆ, ಕುಡಿಕೆ, ಮನೆ- ಮುಂತಾಸ ಉಪಾಂಧಗಳಿಂದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿ ತೋರುತ್ತಿದ್ದರೂ ತಾನು ಒಂದೇ ಅಖಂಡವಾಗಿರುವದು , ಅದರಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಸ್ತಂಬದ 
ವರೆಗಿನ ದೇಹೇಂದ್ರಿಯಗಳ ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಜೀವರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಇರುವರೆಂದು ತೋರುತ್ತಿರುವ 
ದಾದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಉಪಾಧಿಗಳ ಸಂಬುಧವಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮನು ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗಿರುವನು. ಏಳೆಂದರೆ 
ಆ ಉಪಾಧಿಗಳೂ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿರುತ್ತವೆ, ಆದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಕ್ಕೆ ಯಾವ 
ಅಳತೆಯೂ ಗೊತ್ತಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. 

1 ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು ಎಂಬ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದ ಅರಿಯುವವಸೊಬ್ಬ ಶ್ಯ _ಅರಿಯಲ್ಪ 
ಡುವ ಪರಮಾತ್ಮ ನೊಬ್ಬ, ಅರಿವು ಬೇರೆ ಎಂದು ಕಲ್ಪಿಸಬಾನದು ಎಂದು ಭಾವ. 

] ಅರಿತ ಮೇಲೂ ಸ್ವಲ್ಪ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಉಳಿದುಕೊಂಡಿರುವದು- ಎಂದು ಈಗಿನ ವೇದಾಂತಿ 
ಗಳು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಿರುವರು ; ಇದು ಭಾಷ್ಕಸಮ್ಮ ತವಲ್ಲ ಕ 


ಮಂ. ೧೧-೧ಸ೩] ಬ್ರಹ್ಮ ದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಭೇದವೂ ಇಲ್ಲ ೭16 


ಅಂಗುಷ್ಕಮಾತ್ರನಾದ ಪುರುಷನು ಆತ್ಮದ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿರುತ್ತಿರು 
ವನಂ. ಭೂತಕ್ಕೂ ಭನಿಷ್ಯತ್ತಿಗೂ ಇವನು ಒಡೆಯನು-ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ 
ಆನೇಲೆ ಕಾಸಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ ಇಚ್ಛಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇದೇ ಅದು. ॥೧೨॥ 
ಮತ್ತೂ ಆದೇ ಪ್ರಕೃತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅಂಗುಷ್ಟ 
ಮಾತ್ರನು* ಎಂದರೆ ಹೆಬ್ಬೆ ರಳಿನ ಗಾತ್ರದವನು. ಹೃದಯಕಮಲವು ಹೆಬ್ಬೆರಳಿಸ 
ಪರಿಮಾಣವಾಗಿರು ವರು ಅದರ ಪೊಳ್ಳಿ ನಪ್ಸಿರುವ ಅಂತಃ ಕರಣವೆಂಬ ಉಪಾಧಿ 
ಯುಳ್ಳ ಆತ್ಮನು ಅಂಗ್ರಷ್ಟಮಾತ್ರ ದವನು ಹಿಜ್ರಿ ರಳಿನ ಪರಿಮಾಣವ ಬಿದಿರಿನ 
ಗೆಣ್ಣೆನ ಒಳಗಿರುವ ಆಕಾಶವು ಹೇಗೆ (ಅಷ್ಟೇ ಪರಿಸಾಣದ್ದೆ ದು ಭಾವಿಸಲ್ಪಡು 
ವದೋ ಅದ)ರಂತೆಯೇರ (ಇದ.) ಎಜ್ಲವನ್ನು ಈ ಆತ್ಮನು ತುಂಬಿ ಕೊಂಡಿರು 
ವಡರಿಂದ ಇವನು ಪುರುಷನೆಧಿನುವನುಎ (ಈ ಪುರುಷನು) ಆತ್ಮದ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಎ೦ದರೆ ಶರೀರದ (ನಡುವೆ) ಇರುವನು. 
"ಯಾವಾತನು ಅ ಅತ್ಮನನ್ನು ಹಿಂದಿನ ಮುಂದಿನ ಕಾಲಗಳ ಒಡೆಯ. 
೦ದು ತಿಳಿಯುವನೋ ಅವನು ಆನೋಲೆ ರೋ ಚರಾಜ ಇಚಿ ಸುವ 


ಗ 


೨ 


ದಿಲ್ಲ)' ಎಂಬುದೇ ಮಂತಾದ ವಾಕ್ಯದ ಅಜ್ಜಪ್ರಾಯವನ 
ಅರಿಯಬೇಕು. 

ಅಂಗುಷ್ಮಮಾತ್ರನಾದ ಪುರುಷನು ಹೊಗೆಯಿಲ್ಲದ ಜ್ಯೋತಿಯಂತೆ 
ಇರುವನು) ; ಭೂತಕ್ಕೂ ಭವಿಷ್ಯತ್ತಿಗೂ ಒಡೆಯನು. ಈಗಲೂ ಆತನೆ 
ನಾಳೆಯೂ ಆತನೆ (ಇರುವನು). ಇದೇ ಅದು. | ೧೩ ॥ 

ಮತ್ತು ಅಂಗುಷ್ಟ ಮಾತ್ರನಾದ (ಈ) ಪುರುಷನು ಹೊಗಯಿಲ್ಲದ ಜ್ಯೋತಿ 
ಯಂತೆ (ಇರುವನು). (ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಅಧೂಮಕ ಎಂದಿದೆಯಷ್ಟೆ ;) "ಅಧೂಮ 
ಕಮ್‌ ' ಎಂದು ಎರಡತ ಏಕ೦ಂದರ (ಇದು) ಜ್ಯೋತಿ ಹ (ನಪುಂಸಕ 





೫ ಇಲ್ಲಿ ಅಗುಪ್ತ ಮಾತ್ರ ನು ಎಂದು ಶ್ರು ತಿ ಹೇಳಿದ್ದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮ ನಿಗೆ ಗಾತ್ರವನ್ನು 
ಹೇಳುವಡಕ್ಕೆ ಶ್ರು ತಿಯು ಬಂದಿಲ್ಲ, ಆಕಾಶಕ್ಕೆ 1 ಆ ಬತ ಅಜ್ಲಾನ 
ಕಲ್ಪಿತವಾದ ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಆತ್ಮ ನಿಗೆ ಜನರು ಪರಿಮಾಣವನ್ನು ಆರೋಪಿಸುತ್ತಾರೆಂದು ಹೇಳು 
ವದಕ್ಕೆ ಶ್ರುತಿ ಬಂದಿದೆ ನಿಜವಾಗಿ ಇದೇ ಆತ್ಮನೆ ತ್ರಿಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಡೆಯನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಎನ್ನುವದು ವಾಕ್ಯಾರ್ಥ. ಇದು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ (೧--೩-೨೪)ದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯವಾಗಿದೆ 

4. ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಹೆಬ್ಬೆ ರಳಿನ ಗಾತ್ರ ದವನಾದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿ ಯಾವ 
ಅಳತೆಗೂ ಸಿಕ್ಕದವನೆ:ದು ತಿಳಿಸುವರಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಪುರುಷನು ಎಂಬ ಮಾತು ಬಂದಿದೆಯೆಂದು 
ಭಾವ. 

| ಭೂತಭವಿಷ್ಯತ್ತಿಗೆ ಒಡೆಯನು ಎಂಬುದನ್ನು (೫ನೆಯ ಮಂತ್ರದ ಭಾಷ್ಯದತೆ) (ಇದೇ ಅದು' 
ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ೩ನೆಯ ಮಂತ್ರದ ಭಾಷ್ಕದಂತೆ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುವದು... ಎಂದು ಭಾವ 


ಹಿಕ ಜ್ಞಾನಾಜ್ಞಾನಗಳಿಗೆ ಫಲ [ಅ. ೨ ವ. ೧ 


ಲಂಗದ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ) ವಿಶೇಷಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಯಾವ (ಆತ್ಮನು) ಈ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಯೋಗಿಗಳಿಗೆ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೋ, (ಆತನು) ಭೂತಭವಿಷ್ಯ 
ತ್ತಿಗೂ ಒಡೆಯನು ; ಅವನೇ ಇ೦ದರೆ, ನಿತ್ಯನೂ ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳಿಲ್ಲದವನೂ 
ಆದ ಆ (ಆತ್ಮನೆ) ಈಗ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿರುವವನು ; ನಾಳೆಯೂ ಅವನೇ ಇರು 
ವನೇ ಹೊರತು ಅವನಂಧವನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ*- ಎಗದರ್ಧ. 
ಈ ಮಂತ್ರದಿಂದ (ಏನು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದರೆ)-- " ಇವನು ಇರುವದಿಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತಕ್ತರೆ' (೧-೧-೨೦) ಇಂಬ ಪಕ್ಷವು ಯುಕ್ತಿಗೆ 
ಹೊಂದ. ವದೇ 1% ಇಲ್ಲವಾದಾಗ್ಲೂ ಅದನ್ನು ಶ್ರುತಿಯು ತನ್ನ ಮಾತಿನಿಂದಲೇ 
ತಿರಸ್ವಾರಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. ಇದರಂತೆಯೇ ಸ್ಚಣಭಂಗವಾದವೂ ]. (ಯುಕ್ತಿಗೆ 
ಏರುದ್ಧ ವಾಗಿದೆಯೂದರೂ ಶ್ರುತಿಯು ತಾನೇ ಅದನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದೆ.) 


ಜಾ ನಾಜ್ಞಾನಗಳಿಗೆ ಫಲ 
ರಾವಾ ತಾನೂ ಕೊಟ ಸುಮುಮುಮ ದ 


ದುರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮಳೆ ಹೊಯ್ದ ನೀರು ಪರ್ವತಗಳಲ್ಲಿ ಯೇ ಹೇಗೆ 


ಹರಿದು ಹೋಗುತ್ತ ಶ್ರದೆಯೋ, ಇದರಂತೆ ಧರ್ಮರುಗಳನ್ನು "ಜೀರೆಯೆಂದು 
ಕಾಣುವಾತನು ತಜ್ನ ಅನುಸರಿಸಿ ಚ ॥ ೧೪ ॥ 


೫ ಅನ್ಫ ಶ್ಹ ಎಂಬುದರ ಮುಂದೆ .ನ' ಎಂಬ ಮಾತು ಬಿಟ್ಟಿ ರುಮತೆ ತೋರುತ್ತದೆ ಡೆ .ತಾನ್ಯಃ' 


ಎಂಬುದು ಸತುತ ಖಂಡನೆ, :ತತ ಸಮೋ ನ್ಯಶ್ಚನ ಜನಿಷ್ಯ ತೇ ಎಂಬುದು ಕ್ಷಣಿಕವಾದದ 
ಮಂಡನೆ. 





1 ಮರಣಾನು ತರದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದು ದೇಹವನ್ನು ಪಡೆಯತಕ್ಕ ಆತ್ಮನು ಇರುವದಿಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರಸ್ಟೈ, ಈ ಚಾರ್ವಾಕರ ಮತ್ತು ಶೂನ್ಮವಾದಿಗಳ ವಾದವು ಯುಕ್ತಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧ ವಾದದ್ದು. ಇದನ್ನು ನಿರಾಕಂಣೆಮಾಡಬೇ ಕಾದದ್ದೇ ಇಲ್ಲ ಏಕೆಂದರೆ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಫಲ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡದೆ ಇದ್ದದ್ದಕ್ಕೆ ಫಲ ಉಂಟಾಗುವುದೆಂಬ ದೋಷವು ಈ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. 

| ನಾನು ಎಂಬ ಅರಿನಿಗೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ ಸ್ಥಿರವಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾ 
ದದ್ದೇನೂ ಇಲ್ಲ; ದೀಪದ ಉರಿಯಂತೆ ಹಿಂದೆ ಇದ್ದ ಅಹಂಪ್ರತ್ಯಯದ ಆಕಾರವಾಗಿ ಮುಂದೆಮುಂದೆ 
ಹೊಸದೊಂದು ಅಹಂಕಾರವು ಹುಟ್ಟುತ್ತಾ ಇರುವದು. ಎಂದು ಬೌದ್ಧರು ಹೇಳುವರು. ಈ 
ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಅನುಭವಿಸಿದ್ದನ್ನು ಈಗ ನೆನೆಸಿಕೊಳ್ಳುವದು ಹೇಗೊಬುದನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ವಿವರಿಸಿ 
ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಆಗದೆ ಇರುವದು, ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರವು ಬೇರೆ ಹುಟ್ಟುವದೆಂ ಬುದಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಟಿ ಬೇಕಾ 
ಗುವದರಿಂದ ಸಾಕ್ಟಿಯ ನಾಶವನ್ನು ಕಲ್ಪಿ ಸುವಡಕ್ಕೆ ಯುಕ್ತಿಯಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಮತವೂ 
ಅಯುಕ್ತ ಎಂದು ಭಾವ. 


ಮ ೧೯-೧೫] ಜ್ಞಾನಾಜ್ಹಾನಗಳಿಗೆ ಫಲ ೭೭ 


ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ ಭೇದವನ್ನು ಕಾಣಬಾರದೆಂದು ಮತ್ತೂ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಹೇಗೆ 
ದುರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮಡಕೆ ದುರ್ಗಮವಾದ ಎಕ್ಕರವಾಗ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಮಳೆಹೊಯ್ದ 
ನೀರು, ಪರ್ವತಗಳಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಪರ್ವತಗಳುಳ್ಳೆ ತಗ್ಗಾದ ತಪ್ಪಲುಗಳಲ್ಲಿ ಹರಷು 
ಹೋಗುತ್ತದೆಯೋ ಎಂದರೆ ಚದರಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆಯೋ, ಇದರಂತೆ ಧರ್ಮರು. 
ಗಳನ್ನು ಎಂದರೆ ಆತ್ಮರುಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಎಂದ. ತಿಳಿದವನು ಎಂದರೆ 
ಪ್ರತಿ ಶರೀರಕ್ಕೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವರು ಎ೦ ೦ದು ತಿಳಿದವನು, ಶರೀರಭೇದ 
ನು ಅನುಸರಿಸಿರುವ ಅವರನ್ನೇ ಹಿಂಬಾಲಿಸಿ 'ಓಡುತಿ ತರುವನು, ಮತ್ತೂ 
ಈತ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶರೀರವನೆ ಸೀ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವನು. ಎಂದರ್ಧ. 

ಹೇಗೆ ಶುದ್ಧವಾದ ನೀರು ಶುದ್ಧನಾದ (ನೀರಿನಲ್ಲಿ) ಹಾಕಿದರೆ ಅದ. 
ರಂತೆಯೇ ಆಗುವದೋ, ಇದರಂತೆಯೇ ಎಲೈ ಗೌತನುನೆ, ತಿಳಿದಾ 
ತನ ಆತ್ಮನು ಆಗುವನು. ॥ ೧೫ ॥ 

ಆದರೆ ಯಾವನು ಬ್ಯನಿಯಾಗಿ ಉಪಾಧಿಯಿಂದಾಗಿರುವ ಭೇದಬ್ಹ್ವಾನ 
ವಸ್ಸು ನಾಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡು ಅತಿಶುದ್ಧವಾದ ಒರಿಯ ವಿಜ್ಞಾನದ ಗಟ್ಟಿಯೇ 
ಆಗಿರುವ ಎರಡನೆಯದಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಕಂಡು ಇರುವನೋ ಆ ಚ್ಛಾ _ನಿಯಾದ 
ಮನನಶೀಲನಾಜದ ಮುನಿಯ ಆತ್ಮನ ಸ್ತ ರೂ ಪವ್ರ ಹೇಗಿರುವದು ? ಸಜ 
(ಈ ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ 

ಶುದ್ಧವಾದ ತಿಳಿನೀರನ್ನು ಶುದ್ಧವಾದ ತಿಳಿನೀರಿನಲ್ಲಿ ಹಾಕಿದರೆ ಹೇಗೆ 
ಒಂದೇ ರೂಪವಾಗಿರುವದೋ ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದಿಲ್ಲವೋ,ಅದರಂತೆಯೇ 
(ತಾನೂ) ಆಗಿಬಿಡುವಡೋ, ಎಲೈ ಗೌತಮನೆ, ಏಕತ್ವವನ್ನು ಅರಿತು * ಮನನ 
ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಮುಧಿಯ ಅತ್ಮನೂ ಇದರಂತೆಯೇ ಆಗಿರುವನು. 

ಆದ್ದರಿಂದ ಶೆಟ್ಟಿ ತಾರ್ಕಿಕರ ಭೇದದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೂ ನಾಸ್ತಿಕರ 1 ಕುದೃಷ್ಟಿ 


3 ನೀರಿನಲ್ಲಿ ನೀರನ್ನು ಹಾಕಿದುತೆ ಪರಮಾತ್ಮ ನಲ್ಲಿ ಜೀವಾತ್ಮ ನನ್ನು ಹಾಸಿ ಮುಳುಗಿಸ 
ಬೇಕಾದದ್ದು ಇಲ್ಲ. ಈಗ ನಾವು “ಜೂ ಸಂಸಾರಿರೂಪವು ಸುಳ್ಳೆಂ ತಲೂ ಇವನ 
ನಿಜವಾದ ರೂಪವು ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಎಂತಲೂ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಅದೇ ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಾಯುಜ್ಯವನ್ನು 
ಹೊಂದಿದಂತೆ. ಭೇದವಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ ಮಟ್ಟಿಗೆ ದೃಷ್ಟ್ರಾಂತವನ್ನು ಅನ್ವಯಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

1. ನಮ್ಮ ಶರೀರಕ್ಕೆ ಒಬ್ಬ ಆತ್ಮನಿರುವಂತೆಯೇ ನೋಡುವ ಶರೀರಕ್ಕೆಲ್ಲ ಒಂದೊಂದು 
ಆತ್ಮವು ಇರಬೇಕೆಂದ ಊಹಿಸುವದು ಕಟ್ಟ ತರ್ಕವು ; ನಿಕೆಂದರೆ ನಾವು ಶರೀರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿ 
ರುವೆವೆಬುದಕ್ಕೇ ಪ್ರಮಾಣವಿಲ್ಲ, ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಶರೀರಗಳು ನಮಗೆ ಕಂಡರೂ ಅವುಗಳಿಗೆ 
,ಬೇರೆ ಆತ್ಮರಿರುವರೆಂದು ನಾವು ಆಗ ನಂಬಿರುವೆವಾದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಅವುಗಳು ಶರೀರವೆಂದಾಗಲಿ 
ಅವುಗಳಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆತ್ಮವಿರುವರೆಂ ದಾಗಲಿ ಯಾರೂ ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. 

| ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾದದ್ದೇ ಸತ್ಯವು ಎಂದು ಚಾರ್ವಾಕರೆನ್ನುವರು, ಕ್ಷಣಿಕ 


೬೮ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತರೆ ಮುಕ್ತಿ [ಅ ೨ವ ೨ 


ಯನ್ನೂ ಬಟ್ಟು ಸಾವಿರ ತಾಯಿ ತಂದೆಗಳಿಗಿ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಹಾಗಿ ಸವ.ಗೆ ಹಿತವನ್ನು 
ಒಯಸು ತ್ತಿರುವ ವೇದವು ಆತ್ಮನು ಒಬ್ಬನೇ (ಸತ್ಯವೆಂದ.) ಉಪದೇಶವಾಡು 


ಶಾಂತದಪ”ರಾಗಿ « ಸ್ತೀಕರಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಅರ್ಥ, 
ಲ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ--ಎರಡನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು. ಕಷ್ಟವಾದ್ರರಿಂದ ಬೇರೊಂದು ಪ್ರ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಹೆ ಸಕ್ಸ ಮುತ್ತೆ ಗೊತ್ತುಪಡಿಸಿಕೊಡನೇಕೆಂದು (ಈ ವಲ್ಲಿಯನ್ನು 
201.೬ ದೆ” 


ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತರೆ ಮುಕ್ತಿ 
ಹನ್ನೊಂದು ಬಾಗಿಲಿನ ಈ ಪುರವು ಜನ್ಮನಿಲ್ಲದನನಾಗಿಯೂ ವಕ್ರ 
ವಲ್ಲದ ಚೇತಸ್ಪುಳ್ಳೆವನಾಗಿಯೂ ಇರುವಾತನದು. (ಆತನನ್ನು) ಅನುಷ್ಠಾನ 
ಮಾಡಿದರೆ ಶೋಕಿಸುವದಿಲ್ಲ; (ಮೊದಲೆ) ವಿಮುಕ್ತನಾಗಿ ವಿಮುಕ್ತನಾಗು 
ವನು. ಇದೇ ಅದು. ॥೧॥ 
ಬಾಗಿಲು ಕಾಯುವವರು, ಅನರ ಮೆಲಿನ ಧಣಿಗಳು, ಮುಂತಾದ 1 
ಪುರಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಅನೇಕ ಉಪಕರಣಗಳು ಕೂಡಿರುವದು ಕಂಡುಬರುವದರಿಂದ 
ಈ ಶರೀರವು ಪುರದಂತೆ ಇರುವದು; ಆದ್ದರಿಂದ (ಇದನ್ನು) ಪುರವೆಂದು (ಕರೆ 
ದಿಡೆ.) ಉಊಪಕರಣಗಳಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಪುರವ್ರ ತನ್ನೊಡನೆ ಸೇರಿಕೊಳ್ಳದೆ ಇರುವ 





ಬುದ್ಧಿಯೇ ಆತ್ಮನೆಂದು ಬಾ ದ್ವರೆನ್ನು ವರು, ಯಾವದೂ ಸತ್ಯವಲ್ಲವೆಂದು ಶೂನ್ಯವಾದಿಗಳು ಎನ್ನು 
ವರು ಇವರೆಲ್ಲ ಕುದೃಷ್ಟ್ರಿಗಳು, ಏಕೆಂದರೆ ಇವರು ತಮ್ಮ ಮತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ 
ನಿತ್ಯವಾದ ಅನುಭವಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನು ತಾವೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ಆ 

೫ ಆತ್ತಾ ್ಮನುಭವವು ಬರದೆ ಇರುವದಕ್ಕೆ ಅಹಂಕಾರವೇ ಕಾರಣವು 

ತ್ಯ ಮತಾ ಎಂದರೆ ಮಂತ್ರಿ, ಹೊಗಳಂಭಟ್ಟಿರು.. ಮುಂತಾದವರು, ಯಂತ್ರಗಳು, 
ಕೋಟಿ, ಕೊತ್ತಲು, ಮುಂತಾದದ್ದು ಇವುಗಳನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. (ಗೋ!) 


ಮಂ. ೧] ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತರೆ ಮುಕ್ತಿ ಛಿ 


ಸ್ವತಂತ್ರನಾದ ಇ ಸ್ವಾವಿ.ಗೋಸ್ಕರವಾಗಿರುವದೆಂಬುದು ಕಂಡೇ '8ಿದೆಯಷ್ಟೆ ; 
ಅದರಂತೆ ಪುರದ ಹಾಗೆ ಆನೇಕ ಉಪಕರಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವ (ಈ) 
ಶರೀರವು ತನ್ನೊಡನೆ ಸೇರಿಕೊಳ್ಳದೆ ತನಗೆ ರಾಜನಂತಿರುವ ಒಬ್ಬ ಒಡೆಯನಿ 
ಗಾಗಿ ಇರಬೇಕಾಯಿತು. 

ಅಂಧ ಈ ಶರೀರವೆಂಬ ಪುರಸ್ತ ಹನ್ನೊಂದು ಬಾಗಿಲುಳ್ಳದ್ದು. ತಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಏಳ್ಳು. ಕೆಳಗಡೆಗೆ ಹೊಕ್ಕುಳೂ ಸೇರಿ ಮೂರು, ತಲೆಯ ಮೇಲೆ ಒಂದು] 
ಹೀಗೆ ಇದಕ್ಕೆ ಹನ್ನೊಂದು ಬಾಗಿಲುಗಳಿರುವವು. ಹನ್ನೊಂದು ಬಾಗಿಲು 
ಗಳ್ನಳ್ಳೆ ಈ (ಶರೀರವು) ಯಾರ ಪುರವ್ರ ? ಜನ್ಮವಿಲ್ಲದವನಾಗಿರುವ ಎಂದರೆ 
ಹುಟ್ಟು ಮುಂತಾದ ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳಿಲ್ಲದವನಾಗಿ (ದೃಷ್ಟಾಂತದ) ರಾಜ 
ನಂತಿ ಪುರದ ಧರ್ಮಗಳಿಗಿ೦ತ ಬೇನೆಯ ಸ್ವರೂಪನಾದ, ವಕ್ರನಲ್ಲದ ಜೇತ 
ಸ್ಟಳ್ಳವನಾದ- ಕೊಂಕಿಲ್ಲದೆ. ಸೂರ್ಯನ ಬೆಳಕಿನಂತೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಒಂದೇ 
ರೂಪವಾಗಿ ಇರುವ ಚೈತನ್ಯನೆಂಬ ಜೇತಸ್ಸುಳ್ಳೆನನಾದ್ದರಿಂದ ಇವನಿಗೆ 
ಅವಕೃಜೇತಸ್ಸ್ಸ ಎ೦ದು ಹೆಸರು, ಹೀಗೆ. ವಕ್ರವನ್ನ್ಲದ ಜೇತಸ್ಸುಳ್ಳೆ ಶ್ರ 
ದೃಷ್ಟಾಂತದ ರಾಜನಂತಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ (ಈ ಪುರವ ಸೇರಿದ್ರು ಇದು 
ಮಾವಾತನ. ಪುರವೊ ಆ ಪುರಸ್ತಾಮಿಿಯಾದ ಪರಮೇಶ್ವರನನ್ನು ಅನು 
ವ್ಯಾನ ಮೂಡಿ, ಎಂದರೆ ಧ್ಯಾನಮಾಡಿ; ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಕೈ ಧ್ಯಾನ 

8 ಅತ್ಮ ನನ್ನು ಅನುಮಾನಿಸುವದಕ್ಕೆ ಈ ಯುಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಾಂಖ್ಯರು ಬಹಳವಾಗಿ ಉಪಯೋ 

ಗಿಸುವರು. ಶರೀರದ ರಚನಾವಿಶೇಷವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿರುವ ಪಂಚೆ 
ಭೂತಗಳೇ ಕಾಣುವವು. ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯ ಫಲವು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೊಂದಕ್ಕೆ ಎಂಡು 
ಭಾವಿಸುವದಕ್ಕಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳದೆ ಇವುಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವ ಮತ್ತೊಬ್ಬ 
ನಿಗೋಸ್ಕರವಾಗಿರುವದು. ಆ ಮತ್ತೊ ಬ್ಬನೇ ಆತ್ಮನು 

[ ಸೆತ್ತಿ-ಬಾಯಿ, ಹೊಕ್ಕಳು, ಕಣ್ಣು, *ಿವಿ, ಮೂಗು, ಬಾಯಿ ಕೆಳಗಿನ ರಂಧ್ರಗಳು - 
ಇವು ದ್ವಾರಗಳು. ಆಯೂ ದ್ವಾರಗಳಿಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದ್ಯಾ ರಪಾಲಕರು ಹೊಕ್ಫಳಿಗೆ ಸಮಾನವೂ 
ನೆತ್ತಿಗೆ ಪ್ರಾಣವೂ ದ್ವಾರಪಾಲಕರು, ದಿಗ್ದೇವಕೆಗಳು ವಾಯು ಮುಂತಾದವು ಮೇಲಿನ ಧಣಿಗಳು, 
ಮುಂತಾದವು ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ದಾರ್ಷ್ಟ್ಯಾಂತಕದಲ್ಲಿ ಚರ್ಮ, ಮಾಂಸ, ರಕ್ತ, ಮೇದಸ್ಸು, ಮಜ್ಜವ 
ಅಸ್ಥಿ, ನರಗಳು... ಎಂಬ ಕೋಟಿಯ ಸುತ್ತುಗಳನ್ನು ಮೂಲಾಧಾರದಿಂದ ಹಿಡಿದು ಆಜ್ಞಾ ಚಕ್ರ ದ 
ವರೆಗಿನ ಕೊತ್ತಲುಗಳೆಂಬ, ಕೀಲುಗಳೆಂಬ ಯಂತ್ರ ಗಳನ್ನು ಕೂದಲುಗಳೆಂಬ ಗೋಪುರ- ಇವುಗಳ 
ನ್ನೆಲ್ಲ ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು (ಗೋ!) ತಕ ಬ್ರಹ್ಮರಂದ್ರ. 

ತಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಧ್ಯಾನಮಾಡುವದು ಎಂದು (ಗೋ|) ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ಕಾರರು ವಿವರರಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಭಾಷ್ಯಕ್ಕೆ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ ಅರ್ಥವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅರಿತರೆ 
ಆತ್ಮನ ಹೊರಕು ಮತ್ತೇನೂ ತೋರುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಜ್ಞಾನಿಯು ಆತ್ಮಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಇರು 


ವನು, ಅವನಿಗೆ ದುಃಖವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ... ಎಂಬುದು ಸರಳವಾದ ಅರ್ಥ. 


ಆ೦ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನ ನಿಜನಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿತರೆ ಮುಕ್ತಿ [ಅ. ೨ವ ೨ 


ಮಾಡುವದೇ ಆತನ ಅನುಷ್ಛಾನವು. ಎಲ್ಲಾ ಬಯಕೆಗಳನ್ನು ಬಟ್ಟಿ ವನಾಗಿ ಸಮ 
ನಾಗಿ ಸರ್ವಭೂತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವನೆಂದು ಅವನನ್ನು ಧ್ಯಾನಿಸಿದರೆ--ಶೋಕಿ 
ಸುವದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಆತನ ಅರಿವಿನಿಂದ ಅಭಯವು ಸಿಕ್ಕುವದರಿಂದ ಶೋಕಳ್ವೆ 
ಕಾರಣವಿರುವದಿಲ್ಲ ; ಇನ್ನು ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು ಕಾಣುವದೆಲ್ಲಿ ಬಂತು ? ಅವಿದ್ಯೆ 
ಯಿಂದುಂಟಾಗಿರುವ ಕಾಮಕರ್ಮಗಳೆಂಬ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ಇಲ್ಲಿಯೇ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದುತ್ತಾನ್ಕೆ ಹಾಗೆ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದವನಾಗಿ ವಿಮುಕ್ತ 
ನಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದರೆ ಬಡುಗಡೆ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ, ವತ್ತೆ ಶರೀರವನ್ನು ಧರಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ 1. ಎಂದರ್ಶ. 

(ಆತ್ಮನು) ಹಂಸನು, ಶುಚಿಸದನು; ವಸು, ಅಂತರಿಕ್ಸಸದನು ; 
ಹೋತೃವು ವೇದಿಸಷದನು; ಅತಿಥಿಯು, ದುರೋಣಸದನು ; ನೃಷದನು, 
ವರಸದನು, ಖುತಸದನು, ವ್ಯೋಮಸದನು; ಅಬ್ಬನು, ಗೋಜನು, 
ಖುತಜನು, ಅದ್ರಿಜನು; ಖುತವು, ದೊಡ್ಡವನು. ॥೨॥ 

ಆದರೆ ಈ ಆತ್ಮನು ಒಂದೇ ಶರೀರವೆಂಬ ಸಪುರದಲ್ಲಿರುವನಲ್ಲ, ಎಲ್ಲಾ ಪುರ 
ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವನು. ಹೇಗಿಎದರೆ (ಅವನು) ಹ೦ಸನು ಎಂದರೆ ಸ೦ಚರಿಸುವ 
ನಾಗಿ ಶುಚಿಯಾದ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಆದಿತ್ಯರೂಪದಿಂದ ಇರುವನು ವಸ್ತುವಾಗಿ 
ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಮುಚ್ಚಿ ಕೊಂಡಿರುವನಾಗಿ ವಾಯುವಿನ ರೂಪದಿಂದ ಅಂತ 
ರಿಕ್ಷದಲ್ಲಿರು ವನು; ಆದ್ದರಿಂದ ಅಂತರಿಕ್ಚ್ಟಸದನು. ಹೋತೃವಾಗಿ ಎಂದರೆ 
4««ಆಗ್ಟಿಯೇ ಹೋತೃವು »_ (ಶ್ರು) ಎಂಬ ಶು್ರತಿ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಅಗ್ನಿಯ 
ರೂಪದನ್ಲಿ ವೇದಿಯಾದ ಪೃಧಿವಿಯಲ್ಲಿರುವನ್ನು. ಆದ್ದರಿಂದ ವೇದಿಷದನು. 
«« ಈ ವೇದಿಯು ಪೃಥಿವಿಯ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ವಭಾವವು '' (ಶ್ರು) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯಿರು 
ವದರಿಂದ (ಪೃಧಿವಿಯನ್ಮ ವೇದಿಯನ್ನ ಒಹುದು). ಅತಿಧಿಯಾಗಿ ಎಂದರೆ ಸೋಮ 
ನಾಗಿ ದ.ರೋಣದಲ್ಲಿ ಎಂದ ಕಲಶದಲ್ಲಿ ಇರುವದರಿಂದ ದುರೋಣಸದನು; 
ಅಥವಾ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾದ ಅತಿಥಿಯ ರೂಪದಿಂದ ದುರೋಣಗಳಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ 
ಮನೆಗಳಕ್ಲಿ ಇರುವದರಿಂದ ದುರೋಣಸದನು.  ನರರಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಮನುಷ್ಯ 
ರಲ್ಲಿ ಇರುವದರಿಂಡ ನೃಷದನು ; ಶ್ರೀಷ್ಟರಾದ ದೇವತೆಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವದರಿಂದ 
ವರಸದನು; ಖುತದಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಸಕ್ಯುದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಇರುವದ 
ರಿಂದ ಖುತಸದನು; ವ್ಯೋಮದಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಇರುವದರಿಂದ 





೫. ಸಮಂ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷಂ' ಎಂಬ ಗೀತಾವಾಕ್ಯದ ಸೂಚನೆ. | 

1. ಬೇರೆ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಕರ್ಮವು ಕಾರಣ; ಕಾಮಕರ್ಮಗಳು ಅನಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಆಗಿರುವ 
ವಾದ್ದರಿಂದ ಅವಿದ್ಧೆಯು ಹೋಗಿರುವ ಜ್ಞಾನಿಗೆ ಜನ್ಮಾಂತರವೇ ಇಲ್ಲ. ಇದು ವಿದೇಹ 
ಮುಕ್ತಿಯೆಂಬ ಸ್ಥಿತಿಯ ವಿಷಯವಲ್ಲ. ಪೀಠಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ. 


ಮಂ. ೨-೩] ಆತ್ಮನನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವದಕ್ಕೆ ಹೆಗ್ಗುರುತುಗಳು ೮೧ 


ವ್ಫೋಮಸದನು. ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಶಂಖ, ಚಿಪ್ಪು, ಮೊಸಳೆ. ಮು೦ತಾದ ರೂಪದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟುವದರಿಂದ ಆಬ್ಬನು; ಗೋವಿನಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ ಭೂರಿುಯಲ್ಲಿ* ಭತ್ತ, ಜವೆ. 
ಮುಂತಾದ ರೂಪದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವದರಿಂದ ಗೋಜನು ; ಯಜ್ಞದ ಅಂಗಗಳಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟುವದರಿಂದ ಖ.ತಜನು ; ಪರ್ವತಗಳಿಂದ ನದಿ ಮುಂತಾದ ರೂಪದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟುವದರಿಂದ ಅದ್ರಿಜನು. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲಾ ರೂಪಗಳಿಂದಲೂ ಇರುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ಮತವು ಎಂದರೆ ( ಯಾವಾಗಲೂ ) ಸತ್ಯರೂಪವ್ಹಾಗಿರುವವನು ; ಸರ್ವಕ್ಕೂ 
ಕಾಗಣವಾಗಿರುವದರಿಂದ ದೊಡ್ಡವನು. 

ಈ ಮಂತ್ರವು ಆದಿತ್ಸನನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಎಂಬ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಅದತ್ಛು 
ನೂ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಆತ್ಮನೆಂದು ಆಂಗೀಕರಿಸಿರುವದರಿಂದ ಬ್ರಾ ಹ್ಮಣರೀತಿಯುಂದ1 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡಿದರೂ ಏರೋದಧಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಿ ಸಿಕೊಂಡಿರುವ 
ಈತನೊಬ್ಬನೇ ಜಗತ್ತಿಗೆಲ್ಲ ಆತ್ಮನು, ಆತ್ಮರು ಬೇರೆಬೇರೆಯಲ್ಲ ಎಂಬುದು (ಈ) 
ಮಂತ್ರದ (ಒಟ್ಟು) ಆರ್ಥವು, 


ಶ್ರಿ 


ಆತ್ಮನನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವದಕ್ಕೆ ಹಗು ರುತುಗಳು 
ಸೇಕ ಅವೆ ಜಪಹಸುವತತ್ತರ 





ಪ್ರಾಣನನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆ ಏರಿಸುವನು, ಅಪಾನವನ್ನು ಕೆಳಕ್ಕೆ ಹಾಕು 
ವನು; ನಡುವಿನಲ್ಲಿರುವ ವಾಮನನನ್ನು ಎಲ್ಲಾ ದೇನವತೆಗೂ ಉಪಾಸನೆ 
ಜಾ ॥ ೩॥ 
ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿಯುವದಕ್ಕೆ ಗುರುತನ್ನು]: [ಲಬ್ಧಂ] ಹೇಳು 


ತ್ತಾನೆ, ದಯದಿಂದ ಕ ಪ್ರಾಣವೆಂಬ ವೃತ್ತಿಯು ಳ್ಳ ವಾಯುವನ್ನು 


೫ ಗೋ ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಸ್ಫರ್ಗ, ಬಾಣ, ಹಸು ಎತ್ತು, ಮಾತು, ಸಿಡಿಲು, ದಿಕ್ಕು ಷಿ ಕಣ್ಣು ಭ್ಯ 
ಕಿರಣ, ಭೂಮಿ, ನೀರು. ಎಂದು ಅನೇಕ ಅರ್ಥಗಳುಂಟು ಇಲ್ಲಿ ಭೂಮಿ ಎಂದರ್ಥ, 

3; ಈ ವೇದದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣದಲ್ಲಿ ಅಸ್‌ ವಾ ಆದಿತ್ಕೋ ಹಂಸಃ ಶುಚಿಸತ್‌ೌ'' ಎಂದು ಇದೇ 
ಮಂತ್ರವನ್ನು ಆದಿತ್ಯನ ಪರವಾಗಿ ವ್ಳಾಖ್ಯಾನಮಾಡರುತ್ತದೆ ಅಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನೇ ಸಸ್ಟ್ವಾವರಜಂ ಗಮ 
ಗಳಿಗೂ ಆತ್ಮನು' ಎಂದು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಆದಿತೈನು ಆತ್ಮನೆಂದು ಒಪ್ಪಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡಿರುವದರಿಂದ 


ಆತ್ಮನು ಸರ್ಪವ್ಯಾಪಿ ಎಂಬ ವ್ಳಾಖ್ಧಾನಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲ- ವಿಂದು ಭಾವ 

| ಹೊಗೆಯಿರುವದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯಿರಬೇಕು... ಎಂದು ಊಹಿಸಿ ತಿಳಿಯುತ್ತಾರಪ್ಪೆ . 
ಇಲ್ಲಿ ಹೊಗೆಯೆಂಬ ಗುರುತನ್ನು ಲಿ೦ಗವೆ:ದೂ ಬೆಂಕಿಯಿಂಬುದನ್ನುಲಿ೦ಗಿ ಎಂದೂ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗವನ್ನು ತಿಳಿದರೆ ಲಿಂಗಿಯನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಬಹುದು. ಇದರಂತೆ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಲಿಂಗವು ಯಾವದು)... ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಭಾವ. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಯಾವ ಲಿಂಗವೂ ಇಲ್ಲ; ಆದರೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಆರೋಪಿತವಾಗಿರುವ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೇ ಅವನನ್ನು ತಿಳಿಯು 


ವದಕ್ಕೆ ದ್ವಾರವಾಗಿಉುವದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ .ಲಿಂಗ'ವೊದು ಕರೆದಿರುತ್ತದೆ. 
ಕಾ. 11 


ಲೆ೨ ಆತ್ಮನನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವದಕ್ಕೆ ಹೆಗ್ಗು ರುತುಗಳು [ಅ. ೨ ವ. ೨ 


ಏರಿಸುವನು, ಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂತೆ ಮಾಡುವನ. ; ಮತ್ತು ಅಪಾನ ನ್ಸ್ಬು 
ಕೆಳಕ್ಕೆ ಹಾಕುವನು, «ಹೀಗಿರುವನು ಯಾರೋ' ಎಂದು ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ನಡುವಣ ಹೃದಯ ಪುಂಡರೀಕದ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಕೂತಿರುವ ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ 
ತೋರುವ ಚೈತನ್ಯದ ಬೆಳಕುಳ್ಳೆ ಅಂಧ ವಾಮನನನ್ನು ಎಂಗರೆ ಸೇವಿಸುವದಕ್ಕೆ 
ಯೋಗ್ಯನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಎಲ್ಲಾ ದೇವತೆಗಳೂ ಎಂದರೆ ಕಣ್ಣು ಮುಂತಾದ 
ಪ್ರಾಣಗಳೆಲ್ಲ ರೂಪವೇ ಮುಂತಾದ ಅರಿವನ್ನು ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ - ತಂದು ಪ್ರಜೆಗಳು 
ರಾಜನನ್ಯ (ಸೇವಿಸುವಂತೆ) ಉಪಾಸನೆಮಾಡುತ್ತಿರುವರು, ಎ೦ದರೆ ಅವನಿ 
ಗೋಸ್ವರವಾಗಿಯೇ ಎಡಬಿಡದೆ ಕೆಎಸಮಾಡುತ್ತಿರುವರು ಎಂದರ್ಧ, ಯಾವಾ 
ತನಿಗಾಗಿ ಯಾರಿಂದ ಪ್ರೇರಿಸಲ್ಪಟ್ಟು 1 ಎರ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಕರಣಗಳ [ ಕೆಲಸಗಳೂ 
ನಡೆಯುತ್ತಿರುವವೋ ಅವನು ಆ (ಆತ್ಮನು) ಇವುಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ(ವನೆಂದು) 
ಸಿದ್ದವಾಯಿತು- ಜ೦ಬುದು ಈ ವಾಕ್ಯದ (ಒಟ್ಟು) ಅರ್ಥವು, 

(ಮತ್ತು) ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಈ ದೇಹಿಯು ಸಡಿಲವಾಗಿ ದೇಹದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವಾಗ ಇಲ್ಲಿ ಏನು ಉಳಿಯುತ್ತದೆ? ಇದೇ ಅದು. ॥೪॥ 

ಮತ್ತು, ಈ ಶರೀರದಲ್ಲಿದ್ದು ಸಡಿಅವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟುಹೋಗುತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನಾದ 
ಈ ದೇಹಿಯು- ದೇಹದಿಂದ ಒಟ್ಟು ಹೋಗುವಾಗ ಇಲಿ ಏನು ಉಳಿಯುತ್ತದೆ? 
ಎ೦ದರೆ ಈ ಪ್ರಾಣಾದಿಗಳ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ (ಎನು ಉಳಿಯುತ್ತದೆ? ) ಈದೇಹ 
ದಲ್ಲಿ ಏನೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ (ಎಂದರ್ಧ), . 4 (ದೇಹದಿಂದ ಬಿಟ್ಟುಹೋಗು 
ವಾಗ'' ಎಂಬ ವತಾತು) ಸಡಿಲವಾಗಿ ಎಂಬ ಮತಾತಿಗೆ ಶ್ರುತಿಯು ತಾನೇ 
ವಿವರಣೆಯಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು, ಪುರದ ಸ್ವಾಮಿಯು ಓಡಿಶೋದರೆ ಪುರದೊಳಗಿರು 
ವವರು ಹೇಗೆ (ಒಲಗುಂದುವರೋ) ಹಾಗೆ ಯಾವ ಆತ್ಮನು ಹೋಗುವದನ್ನು 
ಕಂಡ ಮಾತ್ರದಿಂದ ಈ ಕಾರ್ಯಕರಣಗಳ ಗು೦ಪು ಎಲ್ಲವೂ ಬಲಗುಂದಿ ಬಿದ್ದು 
ಹೋಗುವದೋ ನಾಶವೇ ಆಗುವದೋ, ಇಂಧ ಲತ್ಮನು ಬೇರೆ ಇದಾನೆಂದು 
ಆಯಿತು. 

ಯಾವ ಮನುಷ್ಯನೇ ಆಗಲಿ ಸ್ರಾಣದಿಂದಲೂ ಅಪಾನದಿಂದಲೂ 


ಜೀನಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಯಾವನಲ್ಲಿ ಇವೆರಡೂ ಆಶ್ರಯಿಸಿಕೊಂಡಿರುವವೋ 
ಅಂಥ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಂದಲೇ ಬದುಕಿರುತ್ತಾರೆ. ॥1೫॥ 


೫ ದೇವತೆಗಳೆಲ್ಲ ಇವನಿಗೆ ಬಲಿಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಸುತ್ತಿರುವರು' ಎಂಬ ತೈತ್ರಿರೀಯದ (೧-೬) 
ಸೂಚನೆ 
1 ಕೇನೋಪನಿಪತ್ತಿನ (ಮಂ. ೧) ಸೂಚನೆ. 


ಕ] *ಉತ್ಪ್ಪಾ ಮನ್ತಂ ಸ್ಥಿತಂ ವಾಪಿ' ಎಂಬ ಗೀತೆಯ ವಚನವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಟು ಡಿ ಲ ಸ್ಮ ಗ 


ಮಂ. ೪.೬] ಬ್ರ ಹ್ಮಾತ್ಮೆ ಕ್ರ 7. 


ಪ್ರಾಣ, ಅಪಾನ. ಮುಂತಾದವು ಹೋಗುವದರಿಂದ ಈ ಶರೀರವು ಕೆಳಕ್ಕೆ 
ಬೀಳುವದೇ ಹೊರತು ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ ಆತ್ಮನ: ಹೊೋಗುವದರಿಂದಲ್ಲ ; 
ಏಕೆಂದರೆ ಪ್ರಾಣಾದಿಗಳ ಬಲದಿಂದಲೇ ಮನುಷ್ಯನು ಜೀವಿಸಿರುತ್ತಾನೆ- ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಅಭಿನೃಾಯಪಡಬಹುದು. (ಆದರೆ) ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ; (ಏಕೆಂದರೆ) 
ಪ್ರಾಣದಿಂದಲಾಗಲಿ ಅಪಾನದಿಂದಲಾಗಳಿ ಕಣ ನ್ಲ್ಲಿ ಮುಂತಾದ ಇಂದಿ)ಯದಿಂದ 
ಲಾಗಲಿ ದೇಹವುಳ್ಳ ಮನುಷ್ಯನು ಜೀವಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ; ಯಾರೂ (3ವುಗಳಿಂದ) 
ಬದುಕಿರುವದಿಲ್ಲ. (ಒಂದಕ್ಕೊಂದು) ಸೇರಿ ಕೆಲಸೆಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಇವುಗಳೆ 
ಲ್ಲವೂ ಮತ್ತೊಬ್ಬರಿಗಾಗ* ಇರುವವಾದ್ದರಿಂದ ಒದುಕಿರುವದಕ್ಕೆ ಇನೇ ಕಾರಣ 
ವೆಂಬುದು ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ. ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸೇರಿಕ್ಕೊಂಡು ಇರುವ ಮನೆಯೇ 
ಮು೦ತಾದವ್ರು ಯಾವದೊಂದರೊಡನೆಯೂ ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳದೆ. ತನಗಾಗಿಯೇ 
ಇರುತ್ತಿರುವ ಬೇರೆಯೊಬ್ಬನ (ಇಚ್ಚೆಯಿಂದ) ಪ್ರೇರಿತವಾಗದೆ ತಾನೇ ಇರುವದು 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬಂದಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆ ಪ್ರಾಣಾದಿಗಳೂ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಸೇರಿರುವದರಿಂದ (ಮತ್ತ್ಕೊಬ್ಬನಿಂದ ಪ್ರೇರಿತೆವಾಗಿ ಅವಸಿಗಾಗಿಯೇ) ಇರಬೇಕೇ 
(ಹೊರತು ತವು ಗಾಗಿ ತಾವು ಇದ್ದುಕೊಂಡಿರಲಾರವು). ಆದೃರಿಂದ ಒಂದು 
ತ್ಯೊಂದು ಸೇರಿಕೊ೦ಡಿರುವ. ಪ್ರಾಣ ಮು.೦ತಾದವುಗಳಿ೧ಗಿ೦ಕ ಬೇರೆಯಾದ 
ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟು ಬದ. ಕಿ:ಎತ್ತಾರೆ, ಪ್ರಾಣವನ್ನೂ 
ಧರಿಸಿರುತ್ತಾರೆ 


ಕೂಡಿಕೊಇಡಿರುವೆ ವಸ್ಮೃಗಳಿಗಿಂಕ ಬೇರೆಯಾದ ಯಾವ ಆತ್ಮನು ಬೇರಿ 
ಯಾಗಿ ಇದ್ದರೆ ಅವನಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಾಣ :ಪಾನಗಳೂ ಕಣ್ಣು ಮು೦ತಾದ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಂದ ಕೂಡಿಕೊಂಡು ಆಶ್ರಯಿಸಿರಬಹುದೋ, ಯಾವದರೊಡನೆಯೂ ಸೂಡಿ 
ಕೊಳ್ಳದ ಯಾವ (ಆತ್ಮನಿ)ಗೋಸ್ವರ ಪ್ರಾಣಾಪಾನಾಗಳೇ ಮುಂತಾದವು ತಮ್ಮ 
ತಮ್ಮ ಕೆಲಸವನ್ನು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸೇರಿ ಮಾಡುತ್ತಿರುವವೋ, ಅಂಧ (ಆತ್ಮನು 
ಇವಕ್ಕಿಂತ) ಬೇರೆ (ಇರಬೇಕು) ಎಂದು ಸಿದ್ದವಾಯಿತೆ2ದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 

ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಾತ್ರ್ರ್ಯಕತ್ಯ 

ಎಲೈ ಗೌತಮನೆೆ, ಈ ಗುಹ್ಯವಾದ ಸನಾತನಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೇಳು 
ತ್ತೇನೆ; ಮರಣವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಆತ್ಮನು ಹೇಗೆ ಆಗುತ್ತಾನೋ (ಅದನ್ನೂ 
ಹೇಳುತ್ತೇನೆ). ॥ ೬ / 

ಆಯ್ಕೆ ಗೌತಮ, ಈಗಮತ್ತೆ ನಿನಗೆ ಈ ರಹಶ್ಸವಾದ ಸನಾತನಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು 
ಎ೦ದರೆ ಬಹುಕಾಲದಿಂದಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿಸುವೆನು (ಕೇಳು). ಇದನ್ನು ಅರಿ 


3: ೭೯ ಪುಟ ೫ ನೆಯ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿ. 


ಆಳ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೆ ಸಕತ [ಅ. ೨ ವ ೨ 


ತರೆ ಎಲ್ಲಾ ಸಂಸಾರವೂ ಪರಿಹಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಇದನ್ನು ಅರಿಯದಿದ್ದರೆ 
ಮರಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದ ಮೇಲೆ ಆತ್ಮನು ಹೇಗೆ ಆಗುತ್ತಾನೋ ಬಂದನೆ (ಹೇಗಿ 
ಹೇಗೆ) ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ತೊಳಲುತ್ತಾನೋ ಅದನ್ನು ಕೇಳು, 

ಕೆಲವರು ದೇಹಿಗಳು ಶರೀರಕ್ಕಾಗಿ ಯೋನಿಯನ್ನು ಸೇರುವರು; 
ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಸ್ಥಾಣುನನ್ನು ಹೊಂದುವರು. ಕರ್ಮಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ 
ಯೂ ಚ್ನಾನಕ್ಕನುಸಾರನಾಗಿಯೂ (ಆಯಾ ಜನ್ಮ ನಾಗುವದು.)॥ ೭ ॥ 


ಕೆಲವರು ದೇಹಿಗಳು, ಅಜ್ಞ್ವಾ ನಿಗಳಾದ* ಮೂಡರು, ಶರೀರವನ್ನು ಧರಿ 
ಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಶುಕ್ರದ ಬೀಜದೊಡನೆ ಯೋನಿಯನ್ನು ಸೇರುವರು, ಡಿ 
ಯೋನಿಯ ದ್ವಾರವನ್ನು ಹೊಗುತ್ತಾರೆ. ಅತ್ಯಂತ ಅಧಮರಾದ ಇನ್ಫೂ ಕೆಲ 
ವರು ಸ್ಥಾಣುವನ್ನು ಎಂದಕೆ ವೃಕ್ಚವೇ ಮೊದಲಾದ ಸ್ಟಾವರಬನ್ಮ ನ್ಫ್ಸು ಸತ್ತ 
ಮೇಲೆ ತೊಂದುತಾ, ರೆ. ಕರ್ಮಶ್ರೈಸುಸಾರವಾಗಿ ಮದರಿ ಯಾವನು ಈ ಜನ್ಮ 
ದಲ್ಲಿ ಎಂಧ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಿರು ತತ್ತಾನೋ ಅದರಂತೆ ಅದಕ್ಕೆ ವಶನಾಗಿಯೂ 
ಬಎಂದರ್ಧ; ಮತ್ತು ಚಾ _ನಕ್ಕಾಸುಸಾರವಾಗಿ ಎಂದರೆ ಒಂಧೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿ ಸಂಪಾದಿಸಿರುವರೋ ತ ಅನೂರೂಪವಾಗಿಯೂರ ಶರೀರವನ್ನು 
ಹೊಂದುವರು ಎ೦ಂದರ್ಧ "ಪ್ರಜ್ಞೆ ನುಸಾರವಾಗಿಯೇ ಒನ್ಮಾದಿಗಳಾಗುವವು'' 
(ಐ॥ಆ॥) ಎಂಬ ಶುುತಿಯೂ ಇದನ್ನೇ ಹೇಳುವದು, 

(ಇವರು) ಸಿದ್ರಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಜೀಕೆ ಬೇರೆ ಕಾಮವನ್ನು ನಿರ್ಮಿ 
ಸುತ್ತಾ ಯಾವ ಈ ಪುರುಷನು ಎಚ್ಚರದಿಂದಿರುವನೋ ಅದೇ ಶುಕ್ರ 
ವಾದದ್ದು; ಅದು ಬ್ರಹ್ಮವು. ಅದೇ ಅನ್ಳುೃತನೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ 
ಲೋಕಗಳಿಲ್ಲ ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವವು. ಅದನ್ನು ಯಾರೂ ಮಿಸಾರಲಾರರು. 
ಇದೇ ಅದು. ॥೮॥ 

ಗುಹ್ಮುವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೇಳುಕ್ಕೇನೆಂದು. ಮೊದಲು ಚ 
ಈಗ ಅದನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರೂಣವೇ ಮುಂತಾದವು ನಿದ್ರಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ 
ಯಾನ ಪುರುಷನ 3 ಐಚ್ಚರದಿಂದಿಸುವನೋ ಸಿದ್ರಿಸದೆ ಇರುವನೋ-ಹೇಗೆ (ಎಚ್ಚರ 
ವಾಗಿರುವನು? ಎಂದಕೈ- ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಮವನ್ನು ಎಂದರೆ ತನಗೆ ಬೇಕಾಗುವ 
ಹೆಂಗಸರು ಮು೦ತಾದ «ಆಯಾ ಪದಾರ್ಧಗಳನ್ನು ಅವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಉಂಟುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಎಚ್ಚರವಾಗಿರುವನೋ ಅವನೇ. ಶುಕ) 


4 ಪರಮಾರ್ಥದೃಷ್ಟಿಯೀದ ನೋಡಿದರೆ ಯಾರಿಗೂ ಶರೀರವಿಲ್ಲ; ಮೂಢ ರಿಗೆ ಇದು ತಿಳಿಯದು. 

1 ಮರಣಕಾಲದ ಭಾವನೆಗೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ. 

1 ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ತೋರುವ ಮಿಥ್ಯಾವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಕ್ಕೂ ಸಾಕ್ಟಿಯಾಗಿ ಆತ್ಮನು, ತನ್ನಂತೆ ನಿಜವಾಗಿ 
ರುವ ಎರಡನೆಯ ವಸ್ತುವೇ ಇಲ್ಲದೆ ತಾನೇ ತಾನಾಗಿರುವನೆಂಬುದು ಎಲ್ಲರ ಅನ:ಭವದಲ್ಲಿಯೂ ಇದೆ. 


ಮಂ. ೭೨೯] ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೆ ತ್ವ ೮೫ 


ವಾದ ಎಂದರೆ ಶುಭ್ರವಾಗಿರುವ, ಶುದ್ದವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವು, ಗುಹ್ಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವೆಂಬುದು ಮತ್ತೆ ಬೇರೆಯಲ್ಲ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲೆ ಲ್ಲ ಅದೇ ಅಮೃತವು ಎ೦ದರೆ ನಾಶ 


ವಿಲ್ಲದ್ದು ಎಂದು ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 

ಮತ್ತು ಪೃಥಿವಿ ಮು೦ತಾದ ಲೋಕಗಳೆಲ್ಲ ಆ ಬ್ರಹ್ಮ ಬವನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿ 
ರುವವು; ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಎಲ್ಲಾ ಲೋಕಗಳಿಗೂ ಕಾರಣವಾ! ಗಿರುವದು, ಆದನ್ನು 
ಯೆಂವದೂ ವಿಸಾರಲಾರದು- ಮುಂತಾದ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಹಿಂದಿನಂತೆಯೇ (ಅರ್ಧ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು). 


ಆತ್ಮನು ಒಬ್ಬನೇ ಎಂಬ ಜ್ಞಾನವು ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕೆ ಹೊಂದುಗಡೆಯಾಗಿ 
ದ್ದರೂ ಇನ್ನೂ ಸರಿಯಾದ ಬುದ್ಧಿ ಯುಂಟಾಗದೆ ಇರುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ ಆನೇಕ 
ತಾರ್ಕಿಕರ ಕುಬುದ್ದಿ ಯಿಂದ ಅಂಶಃಕರಣವು ಕದಡಿಹೋಗಿರುವದರಿಂದ ಎಷತ್ಟ್ಟ 
ಸಲ ಹೇಳಿದರೂ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಹಿಡಿಯದೆ ಇರುವದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಇದನ್ನು ತಿಳಿ 
ಸುವದಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಶ್ರುತಿಯ. ತು೦ಬ ಆದರದಿಂದ (ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು) ಮತ್ತೆ 
ಮತ್ತೆ (ಕೊಟ್ಟು) ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಹೇಗೆ೦ದರೆ:-- 


ಜಿಂಕಿಯು ಹೇಗೆ (ಈ) ಭುವನವನ್ನು ಹೊಕ್ಕು ರೂಪರೂಪಕ್ಕೂ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೂಪವಾಗಿರುವದೋ ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲಾ ಭೂತಗಳಿಗೂ ಅನ್ತರಾ 
ತ್ಮನಾದ ಒಬ್ಬ ( (ಆತ ನೇ) ರೂಪರೂಪಕ್ಕೂ ಜೀಕೆ ಬೇರೆ ರೂಪವಾಗಿರು 
ನನು, ಹೊರಗೂ ಇರುನನಂ. ॥೯॥ 


ಬೆಂಕಿಯು ಬೆಳಕಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಈ ಭುವನವನ್ಫು- 
ಇದರಲ್ಲಿ ಪಾಾಣಿಗಳು ಉಂಟಾಗುವದರಿಂದ ಈ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಭುವನನೆಂದು 
ಹೆಸರು. ಈ ಲೋಕವನ್ನು-ಸೊಕ್ಕು ರೂಪರೂಪಕ್ಕೂ ಎಂದರೆ ತಾನು ಸುಡುವ 
ಕಟ್ಟಿಗೆಯೆ ಮು೦ತಾದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಸ್ತುವಿಗೂ ಎಂದರ್ಧ. (ಒಂದೊಂದಕ್ಕೂ) 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ, ರೂಪವಾಗಿ, ಸುಡತಕ್ಕದ್ದು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಇಗಿರುವದರಿಂದ 
(ತಾನೂ) ಹೇಗೆ ಬಹುವಿಧವಾಗಿ ಆಗಿರುವದೋ, ಅದರಂತೆ % ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳ ಅ೦ತರಾತ್ಮನಾದ ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಒಳಗೇ ಇರುವ ಒಬ್ಬನೇ 

ತ್ಮನು ಬಲು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಕಟ್ಟಿ ಗೆ ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಗ್ನಿಯು 
ತೊರುವ' ಜಾಗ ಎಲ್ಲಾ ಜೇಡಗಳನ್ನು 'ಹೊಕ್ಕಿರುವಡರಿಂಡ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 





೫ ಹಿಂದಿನ ವಲ್ಲಿಯ ೯ನೆಯ ಮಂತ್ರ ದಾತೆ, 

1 ಕಟ್ಟಿಗೆಯು ಇಉದ್ದಕ್ಕಿರುವರರಿಂದ. ಅದನ್ನು ಸುಡುವ ಬೆಂಕಿಯೂ ಉದ್ದವಾಗಿರುವಂತೆ 
ತೋರುವದು; ಇದ್ದಲು ದಪ್ಪವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಬೆಂಕಿಯೂ ದಪ್ಪನಾ ಗಿರುವಂತೆ ತೋರುವದು, 
ಕರಟವು ಟೊಳ್ಳಾಗಿರುವದರಿಂದ ಬೆತಿಯೂ ಟೊಳ್ಳಾಗಿರುವುತೆ ತೋರುವದು; ಇದರಂತೆ. 


೮೬ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೈಕಕ್ಕೆ [ಅ, ೨ ವ, ೨ 


ರೂಪವಾಗಿರುವನು; ಮತ್ತು ವಿಕಾರವಾಗದೆ ಇರುವ ಆಕಾಶದಂತಿರುವ ತನ್ನ 
ರೂಪದಿಂದ ಹೊರಗೂ ಇರುತ್ತಾನೆ, 

ವಾಯುವು ಹೇಗೆ (ಈ) ಭುವನವನ್ನು ಹೊಕ್ಕು ರೂಪರೂಪಕ್ಕೂ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೂಪವಾಗಿರುವದೋ ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲಾ ಭೂತಗಳ ಅಂತರಾತ್ಮ 
ನಾದ ಒಬ್ಬ ಆತ್ಮನೇ ರೂಸರೂಪಕ್ಕೂ ಜೇರೆ ಬೇರೆ ರೂಪವಾಗಿರುವನ್ಕು, 
ಹೊರಗೂ ಇರುವನು. ॥ ೧೦॥ 

ಮತ್ತೂ ಒಂದ) ದೃಷ್ಟಾಂತ ಹೇಗೆ ವಾಯುವು ಪ್ರಾಣರೂಪದಿಂದ 
ದೇಹಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ರೂಪರೂಪಕ್ಕೂ ಬೇರೆ ರೂಪವಾಗಿರುವದೋ ಹಾಗೆ. 
(ಎ೦ಬುದೇ) ಮುಂತಾವದ್ದು (ಹಿಂದಿನ ಮಂತ್ರಕ್ಕೂ ಇದಕ್ಕೂ) ಸಮವಾಗಿ 
ರುವದು 

ಸೂರ್ಯನು ಎಲ್ಲ ಜನರಿಗೂ ಕಣ್ಣಾಗಿದ್ದರೂ ಹೇಗೆ ಕಣ್ಣಿನ ಮತ್ತು 
ಅದರಂತೆ ಹೊರಗಿನ ದೋಷಗಳು ತನಗೆ ಹತ್ತದಂತಿರುನನೋ ಎಲ್ಲಾ 
ಭೂತಗಳಿಗೂ ಅಂತರಾತ್ಮನಾದ ಒಬ್ಬನೆ (ಆತ್ಮನು) ಜನರ ದುಃಖವು 
(ತನಗೆ) ಹತ್ತದಂತೆ ಹೊರಗೆ ಇರುವನು. ॥ ೧೧॥ 

ಒಬ್ಬನೇ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಅತ್ಮನಾದರೆ ಸಂಸಾರದ ದುಃಖವನ್ನು ಅನುಭವಿ 
ಸುವದೆಂಬುದು ಪರವಾತ್ಮನಿಗೇ 7 ಇಂಟಾಗುವದು. (ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ 
ಯೋಚಿಸಬಹುದು ) ಅದರಿಂದ ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. ಹೇಗೆ ಬೆಳ 
ಕನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಒನರ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಸಹಾಯಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಸೂರ್ಯನು ಮಲ, 
ಮೂತ್ರು- ಮು೦ತಾದ ಅಶುಚಿ ಮಾಡ ಪಡಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುವದರಿಂದ 
ಅದನ್ನು ಕಾಣುವ ಒನರಿಗೆಲ್ಲ ಕಣ್ಣ್ಣಾಗಿರುವನಾದರೂ ಅಶುಚಿ ಮುಂತಾದವು 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿದ್ದರಿಂದ ಉಂಟಾಗಬಹುದಾದ ಕಣ್ಣಿನ ದೋಷಗಳು ಎಂದರೆ 
ಒಳಗಾಗುವ ಪಾಪದೋಷಗಳೂ 1], ಮತ್ತು ಹೊರಗೆ ಅಶುಚಿ ಮುಂಕಾದ 
ಪದಾರ್ಥಗಳ ಸಂಬಂಧದಿಂದಾಗುವ ದೋಷಗಳೂ ತನಗ ಹತ್ತದಂತೆ ಇರು. 





೫ ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ತೋರುವ ಕಲ್ಪಿ ತರೂಪವೇ ಅಲ್ಲದೆ ಪರಮಾರ್ಧವಾದ 
ತನ್ನ ರೂಸಿನಿಂದಲೂ ಇರುತ್ತಾನೆ, ಆ ರೂಪಕ್ಕೆ ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಯಾವ ವಿಕಾರವೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. 

3 ಪರಮಾತ್ಮನು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಒಬ್ಬನೇ ಆದರೂ ಅವನಿಗೆ ಸುಖದುಖಗಳ ಗೋಜು ಇಲ್ಲ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ (೧-.೨--೮)ದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯಿಸುತ್ತದೆ 

ಕ ಇಲ್ಲಿ ಪಾಪಮೆದತೆ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು. ನೋಡಬಾರದ್ದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಪಾಪ, 
ನೋಡಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಪುಣ್ಯ- ಇವೆರಡೂ ನೋಡಿದವರಿಗೆ ಆಗುವವು. ನೋಡುವವರಿಗೆಲ್ಲ 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಸಹಾಯನಾಗಿದ್ದ ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಆ ದೋಷವಿಲ್ಲ, ಎಕೆಂದರೆ ಅವಂಗೆ ನಾನು ಮಾಡುವೆನೆಂಬ 
ಅಭಿಮಾನವಿಲ್ಲ. 


ಮಂ ೯-೧೨] ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮಕತ್ವ ೮೬ 


ವನೋ, ಅದರಂತೆ ಒಬ್ಬನೇ ಆಗಿರುವ ಎಲ್ಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಅ೦ತರಾತ್ಮನು ಜನರ 
ದುಃಖವು ತನಗೆ ಹತ್ತದ೦ತೆ (ಆ ದುಃಖಕ್ಕೆ) ಹೊರಚ್ಚಗಿ ಇರುವನು, ಜನರು 
ತಮ್ಮ ಲ್ಲ ಆರೋಪವಾಡಿಕೊಂಡ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿ೦ದ.- ಕಾಮಕರ್ಮಗಳಿಂದಾ 
ಗುವ ದುಃಖವನ್ನು ಆನುಭವಿಸುವರು; ಆದರೆ ಆ ಆರೋಪಿತವಾಗಿರುವ 
ಅವಿದ್ಯೆಯು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಪರಮಾತ್ಮ ನಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲ, 

ಹೇಗೆ ಹಗ್ಗ, ಕಪ್ಪೆಯಚಿಪ್ಪ್ಪು, ಮರುಧ್ಯೂವಿ, ಆಕಾಶ. ಇವುಗಳಲ್ಲ 
ಹಾವು, ಬೆಳ್ಳಿ, ನೀರು, ಮಸಕು ಇವು ಹಗ್ಗ ಮುಂತಾದವುಗಳಿಗೆ ನಿಒವಾ? 
ದೋಷರೂಪವಾಗಿ ಸ್ಪಭಾವದಿಂದಲೇ ಇರುವದಿಲ್ಲವೋ, ಆಯಾ ಸ೦ಒ ಒ೦ಧವುನ್ಳೆ 
ಅವಕ್ಕೆ ಜರುದ್ರ ವಾದ ಜು ುದ್ದಿಯ ನ್ಟ ಆರೋಪ ಮಾಡದ ನಿವಿವತ್ತ ದಿಂದ ಆಯು 
ದೋಷನಿರುವಂತೆ ಭಾವಿ ಸಲ್ಪಡು ನವೋ, ಆದರೆ ಆ ತಪ್ಪ್ಪುತಿಳಿವಿನ ಆರೋಪಕ್ಕೆ 
ಅವು ಹೊರಚ್ಚಾಗಿಯೇ ಇರುವದರಿಂದ ಆ (ಹುಟ್ಟ ಗಟಿ' ದ) ದೋಷಗಳಿಂದ 
ಅವಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ (ನಿಜವಾಗಿ) ಲೇಪ ಏಲ್ಲದೆ. ಇರುವದೋ, ಅದರಂತೆ ಜನರೆಲ್ಲ 
ಹಗ್ಗದ ಹಾವೇ ಮುಂತಾದವುಗಳಂತೆ ಆತ್ಮಸ ಸ್ರರೂಪಕ್ಕೆ ವಿರೋಧವಾದ ಕ್ರಿಯೆ, 
ಕಾರಕ, ಫಲ- ಒಎಎಒ ತಿಳಿವಳಕೆಯ ನ್ನು ೦ತ್ಮ ನಲ್ಲಿ ಹ.ಟ್ಟುಗಟ್ಟಿ ಕೊಂಡು ಆ 


ಕಾರಣದಿಂದ ಹುಟ್ಟು, ಹೂಂದು. ಮುಂತಾದ ದುಃಖವನ್ನು ಹೊಂದುವರು, 


ಆತ್ಮನು ಮಾತ್ರ ಟರ ಆತ್ಮನಾಗಿದ್ದಾ ಗ್ಗ ಆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಆರೋಪದ 
ಸಿಮಿಕ್ಕದಿಂದ ಅಗೃವ ಜನರ ದೂಃಖ ಬಂದ ತೆ ನ್ಫ್ಸು ಹೊಂದದೆ ಇರುವನು, 
ಏಕೆಂದರೆ ಅವನು ಹೊರಗೆ ಇರುವನ್ನು ಎ೦ದರೆ ಹಗ್ಗ ಮುಂ ತಾದವುಗಳಂತೆಯೋ 


ಲ ಏರುದ್ಧವಾದ ಬುದ್ಧಿಯ ಆರೋಪಕ್ಕೆ ತಾನು ಹೊರಚ್ಚಾ ಗಯೇ] ಇರು 
ನು. 

ವಶಿಯಾಗಿಯೂ ಸರ್ವಭೂತಗಳಿಗೂ ಅಂತರಾತ್ಮನಾಗಿಯೂ 
ಇರುವ ಯಾವ ಒಬ್ಬನೇ (ತನ್ನ) ಒಂದು ರೂಪವನ್ನು ಬಹುವಿಧವಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವನೋ, ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ಯಾವ 
ಧೀರರು (ಉಪದೇಶವಾದ) ಬಳಿಕ ಕಾಣುವರೋ ಅನರಿಗೇ ಶಾಶ್ವತ 
ವಾಡ ಸುಖವು, ಉಳಿದವರಿಗಲ್ಲ. ॥ ೧೨ ॥ 


೫ ಮೊದಲು ತಾವು ಅಜ್ವ್ಜರಾದ ಜೀವರೆದು ತಿಳಿದು ಕಾಮಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಜನರು ಒಳಗಾಗು 





ವರು 

1 ಜೀವರಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಇದೆಯೆಂಬುದೂ ಅದು ವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಹೊೋಗುವದೆಂಬುದೂ ವ್ಯವ 
ಹಾರದ ದೃಷ್ಟಿಯೇ ಹೊರತು ನಿಜವಾದದ್ದಲ್ಲ . ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಹೋಗಬೇಕಾದ ಅವಿದ್ಯೆಯೂ 
ಇಲ್ಲ, ಬರಬೇಕಾದ ಜ್ಞಾನವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 

| ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಆರೋಪಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಸ್ವರೂಪವು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಅಂಟುವದಿಲ್ಲ. 


ಆಲೆ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೆಕತ್ವ [ಅ. ೨ ವ. ೨ 


ಮತ್ತುಆ ಪರಮೇಶ್ವರನೊಬ್ಬನೇ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಹಬ್ಬಿ ಕೊ೦ಡು ಸ್ವತಂತ್ರ 
ನಾಗಿರುವನು; ಅವನಿಗೆ ಸಮನಾದ ಅಧವಾ ಹೆಚ್ಚಾದ ಬೀರೊಬ್ಬನು ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಇವನು ವಶಿಯು, ಏಕೆಂದರೆ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಇವನ ವಶದಕ್ಲಿಯೇ ಇರುವದು. 
ಆದೇಕೆ? ಎಂದರೆ ಇವನು ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮನೇ ಆಗಿರು 
ವನು, ಅದು ಹೇಗೆ? ಎಂದರೆ, ಒಂದೇ ರೂಪವಾಗಿರುವ ಅತಿಶುದ್ಧವಾದ ಜೈ ಕನ್ಗ 
ವೆಂಬ ತನ್ನ ಒಂದೇ ಒಂದು ಸ್ವರೂಪವನ್ನು? ನಾಮ್ಮ ರೂಪ- ಮುಂತಾದ 
ಅಶುದ್ಧವಾದ] ಉಪಾಧಿಗಳು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ ಕಾರಣದಿಂದ ಒಹುವಿಥ 
ವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವನು ; ಹೀಗೆಂದು ನೆನೆಸುವದಕ್ಕೂ ಆಗದಿರುವ ಶಕ್ತಿ 
ಗಳುಳ್ಳ ವನಾದ್ದರಿಂದಕ್ಕೆ ಬರಿಯ ತನ್ನ ಇರುವಿಕೆಯೊಂದಂಂದಲೇ[|(ಬಹುವಿಧವಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ), 

ಆ ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದಲ್ಲರುವ ಎಂದರೆ ಶರೀರದ ಹೃದಯಾಕಾಶವಾದ ಬುದ್ದಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯರೂಪದಿಂದ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಎಂದರ್ಥ; ಏಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮನ 
ಆಕಾಶದಂತೆ ಅಮೂರ್ತನಾಗಿರುವದರಿಂದ ಶರೀರವು ಆಕ್ಮನಿಗೆ ಆಧಾರವೆನ್ನು ವದು 
ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ; (ಆದ್ದರಿಂದ) ಕನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ ಮುಖವಿದೆ'«: ಎ೦ಬ ಪ್ರಖೋಗ 
ದಂತೆಯೇ ಇದನ್ನೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಹಗೆ (ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ) ಈ ಈಶ್ಯರನಾದ 
ಆತ್ಮನನ್ನು ಹೊರಗಿನ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಹಿಂತಿರುಗಿಸಿಕೊಂಡು]] ಯಾರು ಆಚಾರುರ 
ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರದ ಉಪದೇಶವಾದ ಒಳಿಕಕ್ಕಿಕ್ಕಿ ಕಾಣುವರೋ ಇದರೆ ನೇರಾ 





೫ ಗೀತೆಯ (೧೧-೪೩) ಸೂಚನೆ. ಸಮನಾದವನಿಲ್ಲ' ಎಂಬುದರಿಂದ ಆತ್ಮರು ಅನೇಕ 
ರೆಂಬ ಮತವನ್ನೂ «ಅಧಿಕನಿಲ್ಲ' ಎಂಬುದರಿಂದ ಆತ್ಮಬ್ರಹ್ಮರು ಬೇರೆ ಎಂಬುದನ್ನೂ ನಿರಾಕಂಸರು 
ತ್ತದೆ. 1. ಒಬ್ಬನೆ ಆಗಿರುವ ತನ್ಪ ನಿಜವಾದ ರೂಪ, |]. ರಾಗದ್ವೇಷಾದಿಗಳಿಗೂ ಜನ್ಮಮರಣ 
ಗಳಿಗೂ ಉರಣವಾಗಿರುವನರಿಂದ ನಾಮರೂಪಗಳು ಅಶುದ್ಧ ಕ್ಧಿ ಈ ಶಕ್ತಿಗಳೂ ಅವಿದ್ಯೆಯಿಂದ 
ಕಲ್ಪಿ ತವೆ ಬ್ರ॥ ಸೂ|| (೪-೩-೧೪) ಭಾಷ್ಕವನ್ನು ನೋಡಿ || ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ 
ತಾನು ಏನೂ ಮಾಡಬೇಕಾದ್ದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿ ಪರಮಾರ್ಥವಲ್ಲ. 

೫%, ಮೂರ್ತವಸ್ತುಗಳಾದ ಕಲ್ಲು ಮುಂತಾದವುಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವು ಬೇಕು, ಅಮೂರ್ತವಾದ 
ಆಕಾಶಾದಿಗಳಿಗೆ ಬೇಡ ಆದ್ದರಿಂದ «ಆತ್ಮನು ಶರೀರದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ' ಎಂಬುದನ್ನು . ಕನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುಖವಿದೆ ' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

1. ಅಂತರಾತ್ಮನಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಆಳುವದರಿಂದ ಇವನೇ ಈಶ್ವರನು. ಈಶಾವಾಸ್ಯ (೧) 
ಭಾಷ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿ. 

1]. ಹೊರಗಿನ ವೃತ್ತಿಗಳೆಂದರೆ ವಿಷ ಸುದಲ್ಲಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯಮನಸ್ಸುಗಳ ವೃತ್ತಿಗಳು; ಆತ್ಮ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಇವು ಅಡ್ಡಿ ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದೆ. ಕ 

ಶ್ಚಿಕ್ಟಿ, ತಾವೇ ನೋಡಿದರೆ ಹೊರಗಿನ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಾದಿಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ನೋಡಿ ಆತ್ಮನೇ ಇಲ್ಲ 
ನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಅಪಾಯವಿದೆ. 


ಮಂ. ೧೨-೧೩] ಬ್ರಹ್ಮಾ ತ್ಮೆ ಕತ ೮೯ 


ಅನುಭವಿಸುವಶರೋ* ಧೀರರಾದ ಎಂದರೆ ವಿವೇಕಿಗಳಾದ ಆ ಸರಮೇಶ್ವರಸ್ತರೂಪ 
ರಾದವರಿಗೇ1 ಶಾಶ್ವತಸುಖ, ನಿತ್ಚವಾದ ಆತ್ಮಾನಂದವೆಂಬ ಸುಖವಾಗುವದು. 
ಹೊರಗೆ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುವ ಬುದ್ಧಿಯುಳ್ಳ ಮಿಕ್ಕು ಅವಿವೇಕಿಗಳಿಗೆ- 
(ಇದು ಅವರ) ಆತ್ಮವೇ ಆಗಿರುವದಾದರೂ- (ಈ ಸುಖವು) ಉಂಟಾಗಲಾರದು. 
ಏಕೆಂದರೆ ಅನಿದ್ಯೆಯೇ] ಇದಕ್ಕೆ ಮರೆಯಾಗಿರುವಡು. 


ಅನಿತ್ಯನಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯವಾಗಿ ಜೇತನರುಗಳಿಗೆ ಚೇತನನಾಗಿ 
ತಾನೊಬ್ಬನೇ ಬಹುಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಯಾನನು ಕಾಮವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿರು 
ವನೋ, ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿರುವ ಆತನನ್ನು ಯಾವ ಧೀರರು (ಉಪದೇಶ 
ವಾದ) ಬಳಿಕ ಕಾಣುವರೋ ಅವರಿಗೇ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಶಾಂತಿಯು, ಉಳಿ 
ದವರಿಗಲ್ಲ. ॥ ೧೩॥ 

ಮತ್ತು ಅನಫಿತ್ಯವಾಗಿ ಎನಾಶವಾಗುತ್ತಿರುವ (ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ತಾಸು) ನಿತ್ಯ 
ನಾಗಿ ನಾಶವಾಗದೆ ಕ್ರೈ ಇರುವನು. ಜೇತನರುಗಳಿಗೆ ಎಂದರೆ ಅರಿಯುವ 
ಬ್ರಹ್ಮಾದಿಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಜೇತನನಾಗಿರುವನ್ನು ಉಷ್ಣವಿಲ್ಲದ ನೀರು ಮುಂತಾ 
ದವುಗಳು ಸುಡುವದನ್ಕೆ ಬೆಂಕಿಯೇ ಹೇಗೆ ನಿವಿತ್ತವೋ | ಹಾಗೆ ಆತ್ಮನ ಜೈತ 
ನ್ವವೇ (ಜೈತನ್ನವಲ್ಲದ) ಉಳಿದವರಿಗೆ ಅರಿವುಂಟಾಗುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು. 

ಮತ್ತು ಆ ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ ಸರ್ವೇಶ್ವರನು ಕಾವಿುಗಳಿಾದ ಪ೦ಸಾರಗಳಿಗೆ 
ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಕಾಮಗಳನ್ನು ಎ೦ದರೆ ಕವುಇಕ್ವೆ ಫಲವಾಗಿ 
ತಾನು ಅಸುಗ್ರಹಿಸಿ ಕೊಡುವಂಥ ಕಾಮಗಳನ್ನು ಯಾವನೊಬ್ಬನೇ ಅನೇಕರಿಗೆ 





& ಆಚಾರ್ಯರ ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರದ ಉಸದೇಶದಿಂದಲೇ ಆತ್ಮತಕ್ತ್ವ್ವವನ್ನು ಸಡೆಯಬೇಕಾ 
ಗಿರುವದಾದರೂ ಅದು ಮತ್ತೊಬ್ಬರ ಉಪದೇಶವನ್ನು ಅನಲಂಬಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ , ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಾದ್ರ 
ರಿಂದ ನಾವೇ ನೇೆರಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ [. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಆತ್ಮವು ಈಶ್ವರಸ್ತರೂಪ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅಂಥ ಆತ್ಮನು ತಾನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡವರೂ ಈಶ್ವರರೆ 

1 ತಿಳಿಯದೆಇದ್ದದ್ದ೦ಂಡ ಕಾಣದೆ ಇರುವ ಆತ್ಮಸುಖವು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ಕಾಣುವದು. 

ಜ್ಞ (ಒಂದು ಕಲ್ಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರಲಯುವಾದ ವಸ್ತುಗಳು ಮತ್ತೊಂದು ಕಲ್ಪದಬ್ಬಿಯೂ ಅದೇ ರೂಪ 
ದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತಿ ರುವದರಿಂದ ಪ ಲಯದಲ್ಲಿ ವಿನಾಶವಾಗುವ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಯಾವದೋ ಒಂದು 
ವಸ್ತು ವಿನಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುತ್ತವೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇಂಥ ವಸ್ತುವೆ ಪರಮಾತ್ಮವಸ್ತು... 
ಎಂಬುದೇ "ನಿತ್ಯ ಎುಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ; ಬುದ್ಧಿ ಮು ತರಾದ ಬ್ರಹ್ಮಾದಿಗಳಿಗೂ ಆಕ್ಮಾ ನಂ ದವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಗೆ ವಿಷಯಗಳ ಕಡೆಗೆ ಬುದ್ಧಿಯು ಹರಿಯುತ್ತಿರುವದರಿಂದ ಅವರನ್ನೆಲ್ಲ ತನ್ನ ಕಟ್ಟನ 
ಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಒಬ್ಬನಿದಾನೆಂ ದಾಯಿತು ಅವನೆ ಪರಮಾತ್ಮನು ಎಂದು ತಿಳಿಸುವದೇ ಚೇತನ 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ'' ಹೀಗೆಂಬುದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರ ಮತ ಇದು ಸರಿಯೆಂದು ತೋ:ರುವದಿಲ್ಲ. 

|| ೬೮ನೆ ಪುಟದ 1 ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿ 

ಕಾ. 12 


೯೨ ಬ್ರಹ್ಮವು ಸ್ವಪ್ಪಕಾಶವು [ಅ, ೨ವ. ೨ 


ಆಯಾಸವಿಲ್ಲದೆ * ಕೊಡುತ್ತಿರುವನೋ ಎಂದಭಿಪ್ರಾಯ. ತಮ್ಮ ಶರೀರದಲ್ಲಿ 
ರುವ ಅಂಧ (ಆತ್ಮನನ್ನು) ಯಾರು (ಉಪದೇಶವಾದ) ಬಳಿಕ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು 
ವರೋ ಧೀರರಾದ ಅವರಿಗೇ ಶಾಂತಿಯು ಎಂದರೆ ಉಪರತಿಯು ಆಗುವದು, 
ನಿತ್ಯವಾಗಿ ಅವರ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. ಹೀಗಿಲ್ಲದ ಮಿಕ್ಕ ಜನಗಳಿಗೆ 
(ಶಾಂತಿಯು) ಆಗದು. 


ಬ್ರಹ್ಮವು ಸ್ವಪ್ರಕಾಶವು 


ಅನಿರ್ದೇಶ್ಯ್ವವಾದ ಆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸುಖವನ್ನು ಅದು ಇದೇ ಎಂದು ಅರಿ 
ಯುತ್ತಾರಷ್ಟೆ, ಅದನ್ನು ನಾನು ಹೇಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲಿ? ಅದು ಬೆಳಗು 
ವದೊ (ಇಲ್ಲವೊ?) ಚೆನ್ನಾಗಿ ಕಾಣುವದೊ (ಇಲ್ಲವೊ)? ॥೧೪॥ 
ಆತ್ಮನ ವಿಚ್ಞ್ವಾನವೆಂಒ ಅನಿರ್ದೇಶ್ಯವಾದ ಇದೆಂದ. ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗ 
ಡಿರುವ ಈ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸುಖವು ಸಾಮಾನ್ನ ಜನರ ಮಾತಿಗೂ ಮನಸ್ಸಿಗೂ ಗೋಜಚರ 
ವಾಗದಿದ್ದರೂ ಅಂಧ ಇದನ್ನು (ಮೂರು) ಬಯಕೆಗಳನ್ನೂ ತೊರೆದ ಟ್ರಾಹ್ಮಣ 
ರಾದವರು (ತಮಗೆ) ಪ್ರತೃಕ್ಸವಾಗಿಯೇ ಇರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯುವರು. ಆ ಸುಖ 
ನ್ನು ಯಾವ ಪ್ರಕಾರದಿಂದ ನಾನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲಿ? ಇ೦ದರೆ ಒಯಕೆ 
ಯನ್ನೆಲ್ಲ ತೊರೆದ ಸಂನ್ಯಾಸಿಗಳ೦ತೆ "ಇದೇ (ಆ ಸುಖವ್ರ)' ಎಂದ. ನನ್ನ ಬ.ದ್ದಿಗ 
ಹೇಗೆ ಗೋಚಡರಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲ? ಆದೇನು ಬೆಳಗುವದೊ ಎಂದರೆ ತೋರಿಕೊಳ್ಳ. 
ವದೊ (ಇಲ್ಲವೊ?) ಅದು ಪ)ಕಾಶರೂಪವಾಗಿ ಇರುವದಂಾದರೆ ನಮ್ಮಂಧವರ”` 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಕಾಣಎವದೊ ಇಲ್ಲವೊ? 
ಅಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನು ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲ; ಚಂದ್ರನಕ್ಷತ್ರಗಳು (ಬೆಳಗುವ 
ದಿಲ್ಲ); ಈ ಮಿಂಚುಗಳೂ ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲ; ಈ ಅಗ್ನಿಯು ಬಿಳಗುವದೆಲ್ಲಿ 


೫ ಅನೇಕರು ಬಯಸುವ ಏಲ್ಲಾ ಕಾಮಗಳನ್ನೂ ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಿರಾಯಾಸವಾಗಿ 
ಒಬ್ಬನೇ ಕೊಡುವನು ಎಂಬುದರಿಂದ ಸರ್ವಶಕ್ತಿತ್ರವು ತೋರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಭಾವ ಅನೇಕ ಆತ್ಮರು 
ಇದ್ಲಾರೆಂದು ಹೇಳುವದು ಪ್ರಕೃತವಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ, ಆತ್ಮ ಬಹುತ್ತಕ್ಕೆ ಈ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಪ್ರಮಾಣ 
ವಾಗಿ ಅಂಗೀಕರಿಸುವ ವಾದಿಗಳು ವಾಕ್ಯಸ್ತಭಾವವನ್ನು ಅರಿಯರೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು 

ಕರ್ಮಫಲವು ಕರ್ಮಸ್ವರೂಪವನ್ನೆಲ್ಲ ತಿಳಿದ ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ ಈಶ್ವರನಿಂದಲೇ ದೊರಕ 
ಬೇಕಾದ್ದರಿಂದ ಈಶ್ವರನಿದ್ದಾನೆದು ಸಿದ್ಧವಾಗುವದು- ಎಂದು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ 
ಇದು ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೆ ಕತ್ವವೆಂಬ ಪ್ರಕೃತಕ್ಕೆ ಸಾಲದೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. ೧೨ರಿಂದ ೧೫ರವರೆಗಿನ 
ಮೂತ್ರಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪೀರಿಕೆಯನ್ನೂ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಸಾರವನ್ನೂ ನೋಡಿ. 

ಕ ತಾನೇ ಪ್ರಕಾಶಾತ್ಮಕನಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನು ಅಜ್ಜರಾಗಿರುವ ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಗೆ ವಿಷಯ 


ವಾಗಿ ತೋರಿಯಾನೆ ? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ. 





ಮಂ. ೧೪-೧೫ ] ಬ್ರಹ್ಮವು ಸ್ಪಪ್ರಕಾಶವು ಳಗ 


ಬಂತು? ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವ ಅನನನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿ ಎಲ್ಲವೂ ಬೆಳಗುವದು; 
ಆತನ ಬೆಳಕಿನಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲವೂ ತೋರುತ್ತಿರುವದು. ॥ ೧೫ ॥ 
ಈ (ಮೇಲಿನ ಪುಶ್ಚೆಗೆ)ಇದು ಉತ್ತರ: ಅದು ಬೆಳಗಿಯೂ ಬೆಳಗುತ್ತದೆ, 
ಕಂಡೂ ಕಣಣುತ್ತದೆ. ಸೂರ್ಯನು ಎಲ್ಲ ನ್ನ್ನ ಬೆಳಗುವನಾದರೂ ತನಗೂ 
ಆತ್ಮನಾಗಿರುವ ಆ ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲ; ಎಂದರೆ (ಸೂರ್ಯನು)ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲ ಎಂದರ್ಧ. ಇದರಂತೆ ಚಂದ್ರನಕ್ಸತ್ರಗಳೂ ಈ ವಿ1 
ಗಳೂ ಬೆಳಗುವದಿಲ್ಲ; ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಈ ಭೆಂಕಿಯು (ಆದನ್ನು ಬೆಳಗುವ) 
ದೆಲ್ಲಿ ಒ೦ತು? ಹೆಚ್ಚು ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದೇನು? ಬೆಳಗುವ ಈ ಸೂರ್ಯನೇ ಮುಂತಾದೆ 
ಸರ್ವಜಗತ್ತೂ ಆ ಪರಮೇಶ್ವರನು ತಾನೇ ಬೆಳಕಿನ ರೂಪವಾಗಿದ್ದು ಬೆಳಗುವ 
ದನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿಯೇ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವದು. ಹೇಗೆ ನೀರು, ಕೊಳ್ಳಿ ಮುಂತಾದದ್ದು 
ಬೆ೦ಕಿಯ ಸಂಒಂಧದಿ೦ದ ಬೆಂಕಿಯು ಸುಡ್ಡವದನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಸುಡುವದೇ ಖೂರತು 
ತಾನೇ ಸುಡುವದಿಲ್ಲವೋ ಅದರಂತೆ ಆ (ಬ್ರಹ್ಮದ) ಬೆಳಕಿನಿಂದಲೇ ಈ ಸೂರ್ಯನೇ 
ಮು೦ತಾದದ್ದೆಲ್ಲವೂ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವದ., 
ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ, ಈ ಬ್ರಹ್ಮವು (ತಾನೇ ಬೆಳಗಿಯೂ) ಬೆಳಗುವದು, 
ಮತ್ತು (ತನ್ಮ್ಫ) ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿರುವ ಒಗೆಬಗೆಯ 1 ಬೆಳಕಿಸಿಂದಲೂ ಬೆಳಗುತ್ತಿತು 
ವಡು. ಆದ್ದರಿಂದ ಆ. ಬ್ರಹ್ಮವು ತಾನೇ ಬೆಳಕಿನ ರೂಪನಾದದ್ದೆಂದು 
ನಿಶ್ಚಯವಾಯಿತು. ಏಕೆಂದರೆ ತನ್ನಲ್ಲಿಲದ ಬೆಳಕನ್ನು ಮತ್ಕೊೊಂದಕ್ಕೆ ಉಂಟು 
ಮಾಡುವದಸ್ತೆ (ಯಾವ ವಸ್ತುವಿಗೂ) ಆಗಲಾರದು, ಉದಾಹರಣೆಗೆ (ತಮ್ಮಲ್ಲಿ 


(ಯಾವ ಬೆಳಕೂ ಇಲ್ಲದ) ಗಡಿಗ ಮುಂ೦ತಾಗವು್ರಗಳು ಮತೊಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು 
ಬೆಳಗುವದು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ; ಬೆಳಕಿನ ರೂಪದಲ್ಲರುವ ಸೂರ್ಯನೇ ಮ.೦ 
ತಾದವುಗಳು ಹಾಗೆ (ಬೆಳಗುವದು) ಕಂಡುಬಂದಿರುತ್ತದೆ. (ಆದ್ದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮವು 


ತನ್ನ ಬೆಳಕಿನಿಂದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬೆಳಗುತ್ತಿದೆಯೆಂದಾಯಿ. ತು. ) 


ಹ ನಾನಾ ಇರಾ 


೫ ಸೂರ್ಯನಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮವು ಆತ್ಮವಾಗಿದೆ 

5; ಕಾರ್ಯವಾದ ಸೂರ್ಯನೇ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಬೆಳಕೂ ಇದರದೆ; ವಿಶೇಷಗೂಪವಾಗಿಯೂ 
ತನ್ನ ಸ ಶಭಾವಿಕರೂಪವಾಗಿಯೂ ಬೆಳಗುವದು ಎಂದರ್ಥ. ಈ ಮಂತ್ರದ ಭಾಷ್ಯವನ್ನು ಮುಂಡಕ 
೨೨೨-೧೦ ನೆಯ ಮಂತ್ರದ ಭಾಷ್ಕಕ್ಕೆ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡಿರಿ, 


೯೨ ಜಗತ್ಕಾರಣವೇ ಬ್ರ ಹ್ಮ [ಅ, ೨ ವ.ಷ್ಠಿ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ -- ಮೂರನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ಮರದ ಬುಡದ ಸ್ನರೂಪವಸ್ಸು ಗೊತ್ತುಪಡಿಸುವದರ ಮೂಲಕ (ಅದರ) 

ಬೇರಿನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಹೇಗೆ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯಿಸುತ್ತರೋ ಆದರಂತೆ 

ಸಂಸಾರವೆಂಬ ಕಾರ್ಯರೂಪವಾದ ವೃಕ್ನದ ಸ್ತರೂಪವನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವದರ 
ಗ್‌ ಡಿ 6) ನ 


(್‌ 


- 


6 


ಮೂಲಕ ಅದರ ಮೂಲವಾದ ಬ್ರಹ್ಮದ ಸ್ತರೂಪವನ್ಫು ಗೊತ್ತು ಪಡಿಸುವದ 
ಕ್ಯಾಗಿ ಈ ಆರನೆಯ ವಬ್ಲಿಯು ಆರಂಭವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಜಗತ್ಕಾರಣವೇ ಬ್ರಹ್ಮ 





ಮೇಲುಗಡೆ ಜೀರೂ ಕೆಳಗಡೆ ಕೊಂಬೆಗಳೂ ಇರುವ ಈ ಅಶ್ವತ್ಥವು 
ಬಹುಕಾಲದ್ದು. ಅದೇ ಶುಕ್ರವು, ಅದೇ ಬ್ರಹ್ಮನು, ಅಜೀ ಅನ್ಭುತ 
ನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳಲ್ಪಡುವದು. ಅದರಲ್ಲಿ ಲೋಕಗಳೆಲ್ಲ ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವವು, 
ಅದನನ್ನು ಯಾವದೂ ಮಿಾಾರಲಾರದು, ಇದೇ ಅದು. 12. 

ಮೇಲುಗಡೆ ಬೇರುಳ್ಳದ್ದು ಎಂದರೆ ಮೇಲೆನಿಸಿದ ಆ ನಿಷ್ಣುನಿನ ಪರನು 
ಪದ-ಂಬುದೇ ಬೇರಾಗಿರವದರಿಂದ ಈ ಅಮ್ಲಕ್ಕಾದಿಯಾಗಿ ಸ್ಟಾವರದವರೆಗಿನ 
ಸಂಸಾರವೃಕ್ಟವು ಮೇಲೆ ಬೇರುಳ್ಳದ್ದೆನಿಸಿರುವದು. ಇದು ಕಡಿದುಹಾಕಲ್ಪಡತಕ್ಕ 
ವಾದ್ದರಿಂದ [ವುಶ್ವ್ಚನಾತ್‌]ವೃಕ್ಹವೆನ್ನಿ ಸುವದು ಹುಟ್ಟು, ಮುಪ್ಪು, ಮರಣ, 
ಶೋಕ-ಮುಂ೦ಂತಾದ ಅನೇಕವಾದ ಅಸನರ್ಧಗಳ ರೂಪವಾಗಿರುವದಾಗಿಯೂ 
ಮಾಯೆ, ಬಿಸಿಲು ಕುದುರೆಯ ನೀರು, ಗಂಧರ್ವನಗರ- ಮು೦ತಾದವುಗಳಂತೆ 
ತೋರಿ ಹಾರುವದಲಂದ ಪ್ರತಿಕ್ಷಣವೂ ಬೇರೊಂದು ರೂಪವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ 
ದಾಗಿಯೂ ಕೊನೆಗೆ ವೃಕ್ಸ್ಪದಂತೆ ಇಲ್ಲವೆನಿಸುವದಾಗಿಯೂ ಬಾಳೆಯ ಕಂಬ 
ದಂತೆ ಸಾರಬಿಲ್ಲದ್ದಾಗಿಯೂ ಎಷ್ಟೋ ನೂರಾರು ಪಾಷಂಡವ.ತೆಗಳವರಃ 
ಬುದ್ಧಿಯ ಎಐಿಧವಿಧವಾದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆವಕಾಶವನ್ನು ಫೊಡುತ್ತಿರುವದಾಗಿಯೂ 
ತತ್ತ್ವವನ್ನೇ ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂಬನರಿಗೆ ಇದೇ ತಕ್ಕ ವೆಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸುವದಕ್ಕೆ 
ಅವಕಾಶವನ್ನು 1: ಕೊಡುತ್ತಿರುವದಾಗಿಯೂ ವೇದಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ಪರಬ್ರಹ್ಮವೇ 


೫ ತ್ಪುದಾರಿಯ ಸಾಸ್ತಿ ಕಮತದವರ 

1. ಈ ಜಗತ್ತಿನ ತತ್ತ್ವಮೆಬುದನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟೆಷ್ಟು ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ ಅಷ್ಟಷ್ಟು 
ಹೊಸ ಒಗಟುಗಳು ತೋರುತ್ತಾ, ಇದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಸುವದಕ್ಕಾ ಗುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಎನ್ನಿ ಸುವದು. 
ಆದರೂ ವೇದಾಂತದ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಿಸಿದರೆ ಇದರ ತತ್ತ್ವವು ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಎಂದು ನಿರ್ಧಾರಿತ 
ವಾಗುವದು. 


ಮಂ.೧] ಜಗತ್ಕಾ ರಣವೇ ಬ್ರಹ್ಮ 3.1 


ಇದಕ್ಕೆ ಮೂಲವೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿರುವ ಸಾರವುಳ್ಳದ್ಪಾಗಿಯೂ ಅವಿದ್ಯಾಕಾಮ 
ಕರ್ಮಗಳ ಅವ್ಯಕ್ತಬೀಜದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾಗಿಯೂ ವಿಜ್ಞ್ವಾನಶಕ್ಕಿಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿ 
ಗಳೆಂಬ ಜರಡು ಶಕ್ತಿಗಳುಳ್ಳ ಅಪರಬ್ರಹ್ಮವಾದ ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭನೆಂಬ ಮೊಳಕೆ 
ಯುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯೂ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರೂಣಿಗಳ ಲಿಂಗೆಶರೀರಗಳೆಂಬ ಹೊಡೆಯುಳ್ಳದ್ದೂ 
ಗಿಯೂ ಅಸೆಯೆ.೦ಬ ನೀರು ಹೊಯ್ದು ಉಬ್ಬಿ ಹುಲಸುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯೂ ಬುದ್ದಿಯ 
ವಿಷಯಗಳೆಂಬ ಮತ್ತು, ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಏಿಷಯಗಳೆಂಬ ಚಿಗರುಗಳುಳ್ಳದ್ಹಾಗಿಯೂ 
ಶ್ರುತಿಸ್ಮೃತಿನ್ಯಾಯಗಳಿಂದ ಮಾಡಿದ ವಿದ್ಯ್ಮೋಪದೀಶವೆಂಬ ಎಲೆಗಳುಳ್ಳದಾಗಿ 
ಯೂ ಯಬ್ಲ : ದಾನ, ತಪಸ್ಸು- ಮುಂತಾದ ಕ್ರಿಯೆಗಳೆಂಬ ಸೊಗಸಾದ ಬಹಳ 
ಹೂಗಳುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯ ೨2 ಸುಖದುಃಖಗಳ ಅನುಭವವೆಂಬ ಅನೇಕ ರಸವುಳ್ಳ 
ವಾಗಿಯೂ ಪ್ರಾಣಗಳು ಆಶ್ರಯಿ ಸಿಕೊಂಡು ಚಿತ ಕತುವಾ 
ಇರುವ ಲೆಕ್ಕವಿಲ್ಲದಷ್ಟು ಫಲಗಳುಳ್ಳದ್ದಾಗಿಯೂ ಆಯಾ ಫಲಗಳ ಆಸೆಯೆಂಬ 
ನೀರನ್ನು ಜು ತ್ಯಿವಡರಿಂದ ಊರಿಕೊಂಡು ಒಲವಾಗಿಬಿಟ್ಟಿರುವ ಗಟ್ಟಿಯಾದ 
ಕ*ಿರುಬೇರುಗಳು ಳ್ಳದ್ಹಗಿಯೂ ಸತ್ಯ ಲೋಕನೇ ಮುಂತಾದ ಹೆಸರಿನ ಏಳು 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಅ ಹಕ್ಕಿಗಳು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಗೂಡು 
ಗಳುಳ್ಳದ್ನಾಗಿಯ ಪ್ರಾಣಗಳ ಸುಖದ ಬಗಳಿಂದ.೦ಟಾಗುವ ಸಂತೋಷ 
ದಿ೦ದಲೂ ಶೋಕದಿಂದ ಲೂ ತೋರುವ ಕುಣಿತ್ತ ಹಾಡು, ವಾದ್ದಗಳು, ಕಾರಿ 
ಮೇಲೆ ಬೀಳುವದು, (ತೋಳುಗಳಿಂದ) ಪಟ್ಟುಹಿಡಿಯುವದು, ನಗುವದು, ಹಿಡಿ 
ದೆಳೆಯುವದು, ಅಳುವದು, ಹಾಹಾ |! ಬಡು ಬಿಡು !' ಎನ್ನುವದು- ಅವೇ 
ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ ಎಧವಾದ ಶಬ್ಧಗಳಿಂದ ಗದೃಲವಾಗಿರುವ ಮಹಾಧ್ಯನಿಯುಳ್ಳ 
ದ್ವಾಗಿಯೂ ವೇದಾಂಶಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಬೃಹ್ಮಾತ್ಮದರ್ಶನವೆಂಬ ಆಸಂಗ 
ಶಸ್ತ್ರದಿ೦ದ* ಕಂಡಯ. ಬೇಕಾದದ್ದಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಈ ಸ೦ಂಸಾರವೃಕ್ಹ ವ್ರ ಅಶ್ರ 
ತ್ಮ ಎ೦ದರೆ ಅಶ್ವತ್ಥದ ಹಾಗೆ ಕಾಮಕರ್ಮಗಳೆಂಒ ಗಾಳಿಗಳಿಂದ ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ಅಲುಗಾಡುವ ಸ್ವಭಾವವಳ್ಳದ್ದು; ಸ್ವರ್ಗ, ನಂಕ, ತಿರ್ಯಗ್ವನ್ಮ, ಪ್ರೇತ 
ಜನ್ಮ ವ.ಎ೦ತಾದವುಗಳೇ ಕೊಂಬೆಗಳಾಗಿ ಳಗೆ ಈೊಂಬಿಗಳಿರುವಂಧಾದ್ದು 
ಇದು ಬಹುಕಾಲದ್ದು ಎಂದರೆ ಅನಾದಿಯಾ/7 ಬಹುಕಾಲದಿಂದಲೂ ನಡೆದು 
ಕೊಂಡು ಬಂದಿರುವದು. 


ಈ ಸಂಸಾರವೃಕ್ಸದ ಬೇರುಂಟಷ್ಟೆ, ಅದೇ ಶುಕ್ರವು ಎಂದರೆ ಶುಭ್ರವಾಗಿ 
ಶುದ್ಧವಾಗಿರುವಂಥದ್ದು ; ಜ್ಯೋತಿಯಲಲ್ಳ, ಜೈತನ್ಯವೆಂಬ ಆತ್ಮಜ್ಯೋತಿಯ 
ಸ್ವರೂಪವು ದ್ದು, ಅದೇ ಬ ಹ್ಮವು; ಏಕೆಂದರೆ ಇದು ಎಲ್ಲಕ್ಕಿ ಟೂ 'ದೊಡ 
ದಾಗಿರುವದು. ಅದೇ ಟ್ರ ತವು ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲ್ಪಡುವಯು ತಕ ನಾಶವಿಲ್ಲದ 


೫ ಗೀತೆಯ (೧೧-೨೪ರ ಸೂಚನೆ 1% ಬ್ರ್ಬ(ಸೂ| ೨೨೧.8. 


೯೪ ಜಗತ್ತಿನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಕಾರಸವಾಗಿರುವದು ಬ್ರಹ್ಮ [ಅ ೨ ವ.್ಠಿ 


ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳಿದ್ದೆನಿಸುವದು ; ಎಕೆಂದರೆ ಅದು (ನಿಜವಾಗಿಯೂ) ಸತ್ಯವಾಗಿರು 
ವ೦ಧದ್ದು. ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆ ನಾಾದ ಕಾರ್ಯವು *ಶೇವಲ ವಣಾತಿನಿಂದ ಆಗಿರುವ 
ಹೆಸರು,* ಸುಳ್ಳಾದದ್ದು, ನಾಶವುಳ್ಳದ್ದು. ಗಂಧರ್ವನಗರದಂತೆಯೂ ಬಿಸಿಲು 
ಕುದುರೆಯ ನೀರಿನಂತೆಯೂ ಮಾಯೆಯಂತೆಯೂ ಇ'ರುವವಾಗಿಯೂ, ಪರ 
ಮಾರ್ಥವನ್ನು ಕಾಣದ್ದರಿಂದ ಶೋರುತ್ತಿರುವವಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಲೋಕ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ಹಿತಿ, ಲಯ. ಎಂಬ ಮೂರು ಕಾಲಗಳನ್ಹಿಯೂ ಪರಮಾರ್ಥ 
ವಾಗಿಯೂ ಸತ್ಯುವಾಗಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮವನೈೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿಕೊಂಡಿರುವವು. ( ಆ 
ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು- ಗಡಿಗೆ ಮು೦ತಾದ ಕಾರ್ಯವು ಮಣ್ಣು ಮುಂತಾಡ (ಕಾರಣ) 
ವನ್ನು ಹೇಗೆ ವಿೋಾರಿರಲಾರದೋ ಹಾಗೆ- ಯಾವದೂ ಎಂದರೆ ಯಾವ ಕಾರ್ಯವೂ 
ವಿೋಾರಲಾರದು, ಇದೇ ಅದು. 


ಜಗತ್ತಿನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದು ಬ್ರಹ್ಮ 


ಈ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವೂ (ಸ್ರಾಣನಿಂದಲೆ) ಹೊರಕ್ಕೆ ಬಂದು ಪ್ರಾಣನಿದ್ದರೇ 
ನಡುಗುತ್ತಿರುವದು. ಎತ್ತಿದ ವಜ್ರವಾಗಿರುವ (ಇವನು) ದೊಡ್ಡ ಭಯವು. 
ಯಾರು ಇದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವರೋ ಅವರು ಅಮೃತರಾಗುವರು. ॥ 

ಯಾವದನ್ನು ಅರಿಯುವದರಿಂದ ಮೋಕ್ಚವಾಗುವದೆಂದು ಕೇಳುತ್ತಾರೋ 
ಅಂಧ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲ, ಸಿಕೆಂದರೆ ಈ (ಒಗತ್ತು,) 
ಅಸತ್ತಿನಿಂದಲೇ ಉಂಟಾಗಿರುವದು- ಎಂದು (ಯಾರಾದರೂ ನಾಸ್ತಿಕರು ಹೇಳ 
ಬಹುದು.) 

ಆದರೆ ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ, ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಪ್ರಾಣನೆಂಬ 
ಪರಬ್ರಹ್ಮವು ] ಇದ್ದರೇ ನಡುಗುತ್ತಿರುವದು, ಅದರಿಂದಲೇ ಹೊರಕ್ಕೆ ಬಂದು 
ಓಡಾಡುವದು, ನಿಯಮದಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿರುವದು. ಯಾವದು ಹೀಗೆ 
ಜಗತ್ತಿನ ಉತ್ಪತ್ತ್ವಿಯೇ ಮುಂತಾದೃತ್ಯೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದೋ ಆ ಬ್ರಹ್ಮವು 
ದೊಡ್ಡ ಭಯವು ಯಾವದರಿಂದ ಹೆದರುತ್ತಾರೋ ಅದೇ ಭಯವ್ರ; (ಈ 
ಬ್ರಹ್ಮವು) ದೊಡ್ಡ ಭಯ. (ಇಡು) ಎತ್ತಿದ ವಜ್ರದಂತೆ ಇರುವದು; ಹೇಗೆ ವಜ್ರಾ 


೫ ಛಾಂದೋಗ್ಯ (೬-೧೪) ದ ಸೂಚನೆ 

5, ಮರಗಿಡಗಳು ಭೂಮಿಯನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವಂತೆ ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವವೆಂದು ಆಧಾರಾ 
ಭೀಯಭಾವವನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬಾರದೆನ್ನುವನಕ್ಕಾಗಿ ಗುಧರ್ವನಗರಾದಿಗಳ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿದೆ. 

1 ಬ್ರ ಸೂ) (೧-ತ್ತಿ--ರ್ಟ೯)ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣನೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸಿದೆ, 


ಮಂ. ೨-೩] ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ ಅರಿಯಬೇಕು ೯೫% 


ಯುಧವನ್ನು ವತ್ತಿ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡಿರುವ ರಾಜನು ಬದುರಿಗೆ .... 
ಕಂಡು ಭೃತ್ಯರು ನಿಯಮವಾಗಿ ಆತನ ಅಪ್ಪಣೆಯಂತೆ ನಡೆದು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿ 
ರುವರೋ ಹಾಗೆಯೇ ಈ ಚಂದ್ರಸೂರ್ಯಗ್ರಹನಕ್ಟ, ತ್ರತಾ ತೂ ತ 
ಜಗತ್ತೆಲ್ಲವೂ ಈಶ್ವರನಿರುವದರಿಂದಲೇ ನಿಯಮವಾಗಿ ಒಂದು ಕ್ಷಣವೂ ನಿಲ್ಲದೆ 
ಸೆಲಸವತಾಡುತಿ,ರುವದು- ಎ೦ದು ಹೇಳಿದಂತೆ ಆಯಿತು, 

ಯಾರು ತಮ್ಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗೂ ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ : ಒಂದೇ ಅದ ಈ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವನ್ನು ಆರಿತುಕೊಳ್ಳು ವರೋ ಅವರು ಆಮ್ಟೆ ಎತರಕಿಗುವರು, ಸಾವೆಂಬುದಿಬ್ಲದ 

ಸ್ಪಭಾವದ: ನರಾಗುವರು. 

ತ್ವ ಆತನ ಭಯದಿಂದಲೇ ಒಗತ್ತು, ಇರುವದೆಂಬುದು ಹೇಗೆ? ಎಂದರೆ ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ; ಎ 

ಈತನ ಭಯದಿಂದ ಅಗ್ನಿಯು ಸುಡುತ್ತಾನೆ; (ಈತನ) ಭಯದಿಂದ 
ಸೂರ್ಯನು ಕಾಯುತ್ತಾನೆ. (ಈತನ) ಭಯದಿಂದಲೇ ಇಂದ್ರನೂ 
ವಾಯುವೂ (ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ). (ಈತನ ಭಯದಿಂದಲೇ) ಐದ 
ನೆಯವನಾದ ಮೃತ್ಯುವು ಓಡುತ್ತಾನೆ. 1೩1 

(ಈ) ಪರಮೇಶ್ವರನ ಭಯದಿಂದ ಅಗ್ಟಿಯು ಸುಡುತ್ತಾನೆ; (ಈತನ) 
ಭಯದಿಂದ ಸೂರ್ಯನು ಕಾಯುತ್ತಾನೆ, (ಈತನ) ಭಯದಿಂದಲೇ ಇ೦ದ್ರನೂ 
ವಾಯುವರ್ತ (ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ). ಐದನೆ ರುವನಾದ ಮ್ಕ ಎತವೂ (ಈತನ) 
ಭಯದಿಂದಲೇ ಓಡುತ್ತಾನೆ. ತಾವು ದೊಡ್ಮವರಾಗಿ ಸಮರ್ಧ ಜಸ ಲೋಕ 
ಪಾಲರುಗಳಿಗೆ ವಜ್ರವನ್ನು ಕೈಯಲ್ಲಿ ಇತ್ತಿಹಿಡಿದವನಂತೆ ಕಟ್ಟು ವಾಡು ವವನು 
ಒಬ್ಬನು ಇಲ್ಲದೆ ಇದ ರ. ಒಡೆಯನ ಭಯದಿಂದ ಹೆದರಿದ ಭ್ರ ತರಂತೆ- ನಿಯತ 


ದು ೧೧ ಟು ು 
ವಾಗಿ ಇವರು ಕೆಲಸಮಾಡುತ್ತಿರುವದೆಂಬುದು ಹೊಂದಲಾರದು. 


ಬ್ರಹ್ಮನನ 


ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ ಅರಿಯಬೇಕು 


ಜ್ನ 





ಶರೀರವು ಸಡಿಲನಾಗುವದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಇಲ್ಲಿಯೇ ತಿಳಿದುಕೊ 
ಳ್ಭುವದಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಥನಾದರೆ (ಸರಿ. ಹಾಗಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ) ಅದರಿಂದ ಸರ್ಗ 
ವೆಂಬ ಚಟ್ಟು ಶರೀರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕನನಾಗುವನು. 1೪॥ 
ಆ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಒದುಕಿರುವಾಗಲೇ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಥ 
ನಾದರೆ, ಈಶಾ ಇವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ವನ್ನು ತಿಳಿದ ಕಳ್ಳು /ವನಾದರೆ, ಶರೀ 


೫ ಯಾವಾಗಲೂ ಕೂಟಸ್ಥ ನಾಗಿರುವ ಆತ್ಮ ನು ನಮ್ಮ ಗಳ 3 ಯೆಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ನೋಡುತ್ತಿ ರು 
ವನು. , ಗೀತೆಯನ್ನು (೧೩.೧೨) ನೋಡಿ. 


೯ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ ಅರಿಯಬೇಕು (ಆ. ೨ ವ ಪ್ಪ 


ರವು ಸಡಿಲವಾಗುವದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಎ೦ದರೆ ದೇಹವು ಬಿದ್ದುಹೋಗುವದಕ್ಕೈೆ 
ಮೊದಲು (ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ), ಸಂಸಾರಬಂಧದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುತ್ತಾ,ನೆ, 
ಆದರೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಸಾಗದೆ ಹೋದರೆ ಆ ಅಜ್ಜ್ಹನದಿಂದ ಸರ್ಗ 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲ- ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಏಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವವೋ ಅಂಧ 
ಪೃಥಿವಿ ಮುಂತಾದ ರೋಕಗಳು ಸರ್ಗಲೋಕಗಳಿನಿಸುವವು. ಆ ಸರ್ಗಲೋಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ- ಶರೀರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕವನಾಗುವನು, ಯೋಗ್ಗನಾಗುತ್ತಾ,ನೆ ; ದೇಹವನ್ನು 
ಧರಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದರ್ಧ. 5 

ಅದ್ದರಿಂದ ಶರೀರವು ಸಡಿರಿಸುವ ಮೊದಲು (ಇಲ್ಲಿಯೇ) ಆತ್ಮವನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ ಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕ... ಏಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಆದರೆ 
ಕನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ ಮುಖವನ್ನು ಕಾಣುವಂತೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣ 
ಬಹುದೇ ಹೊರತು ವಿಕ ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ (ಹಗೆ ಸ್ವಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣಲಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವೊಂದರಲ್ಲೇನೋ ಕಾಣಒಹುದು; ಆದರೆ ಆ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕ 
ವೆಂಬುದನ್ಮು) ಪಡೆಯುವದು ಕಷ್ಟವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಹೇಗೆ ಎಂದರೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: 

ಕನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ, ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಹೇಗೋ 
ಹಾಗೆ ಸಿತೃಲೋಕದಲ್ಲಿ, ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವದು ಹೇಗೋ ಹಾಗೆ 
ಗಂಧರ್ವಲೋಕದಲ್ಲಿ, ನೆರಳುಬಿಸಿಲುಗಳಂತೆ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕದಲ್ಲಿ. 1 


ಕನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಬಂಒವಾಗಿರುವ ತಮ್ಮನ್ನು ಜನರು ಹೇಗೆ ಅತ್ಸಂತ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ (ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ) ಕಾಣವರೋ ಹಾಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿ ಎಂದರೆ 
ಕನ್ನಡಿಯಂತೆ ನಿರ್ಮಲವಾಗಿರುವ ತನ್ನ ಒದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಕಾಣಬಹುದು ಎಂದರ್ಥ. 

ಸ್ಪಪ್ಟದಲ್ಲಿ .- ಜಾಗ್ರದ್ವಾಸನೆಯಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಆತ್ಮದರ್ಶನವು 
ಹೇಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲವೋ ಹಾಗೆ ವಿತೃಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬೇರ್ಪಡದೆಯೇ ಆತ್ಮನ 
ದರ್ಶನವಾಗುವದು, ಏಕೆಂದರೆ (ಅಲ್ಲಿ ಜನರು) -ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಅನುಭವಿಸು 
ವದರಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ಕರಾಗಿರುವರು. 

ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಅವಯವಗಳು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬೇರ್ಪಡದೆ ತನ್ನ ರೂಪವು 
ಕಾಣುವಂತಿರುವದೋ- ಮೂಲದಲ್ಲಿ "ಪರೀವ ದದೃಶೀ' ಎಂಬುದನ್ನು 'ಪರಿದೃ 
ಶ್ಯತೇ ಇವ' ಎಂದು ಜೋಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು.- ಅದರಂತೆ ಗಂಧರ್ವಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಯೂ ಆತ್ಮನ ದರ್ಶನವು ವಿಂಗಡವಾಗಿ ಕಾಣದೆ ಇರುವದು. ಇದರಂತೆಯೇ 


೩ ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ ಕುಡ ಭೋಗಗಳನ್ನೇ ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಭ್ರಾ ಂತಿಯಿಂದ ಕಲ್ಪಿ ಸಿಕೊಂಡು- ಭೋಗಾ 
ಸಕ್ತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಇದರಿಂದ ತಾನು ಯಾರೆಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ. 


ಮಂ ೫-೬] ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ಆರಿಯಬೇಕು ತ. 


ಲೋಕಾ೦ಂತರಗಳಲ್ಲಿಯೂ (ಕಾಣಲಾಗುವದಿಲ್ಲ)- ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಪ್ರಾಮಾಣ್ಯ 
ದಿಂದ ನಿಶ್ಚಯಿಸಒಹುದು. _ 
ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವೊ೦ದರಲ್ಲಿ ಮಾತ) ನೆರಳುಬಿಸಿಲುಗಳಂತೆ ಅತ್ಯಂತವಾಗಿ 
ವಿಂಗಡವಾಗ (ಕಾಣಬಹುದು). ಆದರೆ ಅತ್ಯ೦ತವಾಗಿ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡುವ 
(ಹೆಚ್ಚಿನ) ಕರ್ಮ ಮತ್ತು, ಜ್ಣ್ಞಾ ನಗಳ 1 (ಸೇರುವೆಯಿಂದ) ಪಡೆಯತಕ್ಕದ 
ದ್ವರಿಂದ ಅ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವನ್ನು * ತೊಂದುವದೆಂಒದು ಕಷ್ಟ. ಆದ್ದರಿಂದ ಹ 


ದರ್ಶನತ್ತ್ಯ ಇ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು ಬಿಂದಭಿಸಲ್ರಾದ ಹು 


ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ಅರಿಯಬೇಕು 





ಬೇರ ಬೇರೆ ಹುಟ್ಟುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜೇೀರೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಹುಟ್ಟುವದು ಮುಳುಗುವದು- ಇವುಗಳನ್ನೂ ತಿಳಿದ ಧೀರನು ಶೋಕಿ 
ಸುವದಿಲ್ಲ. || ೬ ॥ 


ಇವನನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ಹೇಗೆ? ತಿಳಿದರೆ ಪ್ರಯೋಒನವಾದರೂ ಏನು? 
ಬಂದರೆ ಹೇಳ್ವತ್ತಾರೆ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಹುಟ್ಟುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಎಂದರೆ 
ಆಯಾ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವದಕ್ಕೊ ಸ್ವರ ಆಕಾಶವೇ ಮುಂತಾದ ತಮ್ಮ 
ತಮ್ಮ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವ ಕಿವಿಯೇ ವುು೦ಂತಾದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು. 
(ಇವುಗಳ) ಬೇರೆಯ ಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಎ೦ದರೆ ಅತ್ಯ೦ತ ವಿಶುದ್ಧ ವಾ/.ಯೂ 
ತಾನೊಂದೇ ಇರುವದಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಚಾ ಸಮಾತ್ರ್ರವಾಗಿರುವ ಅತ್ಮಸ ರೂಪ 
ಕ್ವಾಂತ (ಇವು) ಬೇರೆಯ ಸ್ವಭಾವದವುಗಳಾಗಿರುವವು- ಎ೦ಬುದನ್ನು, "ಇದನ್ನೂ 
ಮತ್ತು ಎಚ್ಚ ರನಿದ್ರೆ ಗಳೆಂಬ ಅವಸ್ಸೆಗಳಿಂದ ಹೊರತೋರುವದು 'ಅಡಗಿಕೊಳ್ಳು 
ವದು- ಇವೆರಡೂ ಆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಆಗುವದೇ ಹೊರತು ತ ತನ್ನ ಆತ್ಮನಿಗಾಗು 
ವದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನೂ ವಿಂಗಡಿಸಿ] ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಅಂಧ ಇಕ್‌. ಎ೦ದರೆ 





ಜೇ ಆತ್ಮದರ್ಶನನನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯೇ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದೂ ಗಂಧರ್ವಲೋಕದಲ್ಲಿಯೂ ಹಾಗೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ ಆಗಲಾರದೆ:ದೂ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ ಮಿಕ್ಕ ಯಾವ ಪರಶೋಕಗಳ 
ಲ್ಲಿಯೂ ಆತ್ಮದರ್ಶನವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಆಗುವದೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಆ ಲೋಕಗಳೆಲ್ಲ ಕೇವಲ ಭೋಗ 
ಭೂಮಿಗಳೆಂದೂ ಶಾಸ್ತ್ರವೇ ಹೇಳಿದು ತಾಯಿತು 1 ಉಪಾಸಸೆ. 

ಸ ಹೇಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು? ಎುದರೆ (೧) ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಅಶುದ್ಧವಾಗಿವೆ, ಅಸೇಕ, ವಿಷಯ 
ಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿವೆ, ಆತ್ಮನು ಶುದ್ಧನ), ಏಕನು, ಅದ್ವಿತೀಯನು. (೨) ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಅರಿವು 
ಹುಟ್ಟುಹೊಂದುಗಳುಳ್ಳದ್ದು, ಅವಗಳ ಇರವು ಎಚ್ಚರವನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದು; ಆತ್ಮನ ಅಂವು 
ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳಲ್ಲದ್ದು, ನಿತ್ಯವಾದದ್ದು, ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸದೆ ತಾನೆ ಇರುವಂಥಾದ್ದು. 

ಕಾ. 13 


೯೮ ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಮಿಗಡಿಸಿ ಅರಿಯಬೇಕು [ಅ. ೨ ವ ಷ್ಟಿ 


ಬುದ್ದಿವಂತನು ಶೋಕಿಸುವದಿಲ್ಲ.* ಏಕೆಂದರೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಒಂದೇ ಸ್ವಭಾವ 
ವಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆ ಇರುವದಿಲ್ಲವಾ?ಿ (ಆ ಆತ್ಮನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ) 
ಶೋಕಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿರುವದಿಲ್ಲ, ಆದ್ದರಿಂದ “ಆತ್ಮವನ್ನು ತಿಳಿದವನು ಶೋಕ 
ವನ್ನು ವಿ.ರುತ್ತಾನೆ' (ಛಾ) ಎಂದು ಬೇರೊಂದು ಶ್ರುತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ. 
ಯಾನ ಆತ್ಮನಿಗಿಂತ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಬೇರೆ ಸ್ವರೂಪದವುಗಳೆಂದು ಹೇಳಿ 
ದೆಯೋ ಅವನನ್ನು ನಮ್ಮ ಹೊರಗೆ (ಇದಾನೆ೦ದು) ಅರಿಯತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ, ಏಕೆಂ 
ದರೆ ಅವನು ಬಲ್ಲಕ್ಕೂ ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮನಾಗಿರುವನು. ಅದು ಹೇಗೆ? ಎಂದರೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ; 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಮನಸ್ಸು ಉತ್ತಮ; ಮನಸ್ಸಿಗಿಂತ ಸತ್ತ್ವವು 
ಉತ್ತಮ; ಸತ್ತ್ವಕ್ಕಿಂತ ಮಹಾನ್‌ ಎಂಬ ಆತ್ಮವು ಹೆಚ್ಚ; ಮಹತ್ತಿ 
ಗಿಂತ ಅನ್ಯಕ್ತವು ಉತ್ತಮ. ॥ ೩ ॥ 
ಅವ್ಯಕ್ತಕ್ಕಿಂತ ವ್ಯಾಪಕನಾಗಿಯೂ ಅಲಿಂಗನಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ಪುರುಷನೇ ಉತ್ತಮ. *ಈ (ಪುರುಷನನ್ನು) ಅರಿತರೆ ಪ್ರಾಣಿಯು ಮುಕ್ತ 
ನಾಗುವನು. ಅಮೃತತ್ವನನ್ನೂ ಹೊಂದುವನು. | ೮॥ 
"ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿ೦ಂತ ಮನಸ್ಸು ಉತ್ತಮ'' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿರುವ 
( ಮಂತ್ರವಿದೆಯಷ್ಟೆ) ; ಅರ್ಥಗಳೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಚಾತಿಯೇ ಆದ್ದರಿಂದ 
ಇಂದ್ರಿಯ ' ಎಂಬ ಮೂತಿನಿ೦ದಲೇ (ಅವುಗಳನ್ನೂ) ಇಲ್ಲಿ ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು 
ವಿಕ್ಕದ್ದು ಹಿಂದೆಗ: (೧-೫-೧೦ರಲ್ಲಿ) ಹೇಳದಂತೆ ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು ಸತ್ವ 
ವೆಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಎಂದರ್ಧ. ॥೭॥ 
"ಅವ್ಲಕ್ಕತಕಿಂತಲೂ ಪುರುಷನು ಹೆಚ್ಚು' ಇವನು ವ್ಯಾಪಕನು, ಏಕೆಂದರೆ 
(ಇವನು) ಆಕಾಶವೇ ಮು.೦ತಾದ[| ಎಲ್ಲಾ ವ್ಯಾಪಕಗಳಿಗೂ ಕಾರಣನಾಗಿರು 





ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನನ್ನೂ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ಮಿ.ಗಡಿಸಿ ಅರಿಯಬೇಕು. ಇಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯ. ಎಂಬ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ 
ಅನಃತ್ಮವೆಲ್ಲ ಅಸಗಿರುವದು. ಅನಾಶ್ವವನ್ನೂ ಆತ್ಮವನ್ನೂ ಹೀಗೆಯೆ ವಿುಗಡಿಸಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

೫ ಆತ್ಮವನ್ನು ಅನಾತ್ಮಸ್ಮರೂನದಿದ ವಿ:ಗಡಿಸಿ ಯಧಾರ್ಥವಾಗಿ ಅರಿತರೆ ಪ್ರಯೋಜನ 
ವೇನು? ಎಂದರೆ ಕೋಕನಾಶವು. ಅನಿತೃವಾದ ಅನಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಶೋಕವಾಗಿರು 
ವದು, ಕೂಟಸ್ಸನಾದ ಅದ್ದಿತೀಯಾಶ್ಮನ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಇದು ಹೋಗಿಬಿಡುವದು. 

1 ಆತ್ಮನು ಬಲು ಸೂಕ್ಷ್ಮನು ಎಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಹಿಂದೆ (೧-೩-೧೦) ಈ ಮುತ್ರವು 
ಬಂದಿತ್ತು, ಈಗ ಆತ್ಮನು ತಮ್ಮ ಒಳಗಿರುತ್ತಾನೆದು ಎಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಬಾದಿದೆ 

; ಆಕಾಶವು ಮಿಕ್ಕ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಿ- ರುವದು, ಅದ್ದರಿಂದ ಇದಕ್ಕೂ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ 
ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ವ್ಯಾಪಕನಾದಂ ತಾಯಿಳು ಆದ್ದರಿಂದ ಇವನೇ ನಜವಾಗಿ ವ್ಯಾಪಕನು. 
ಹೀಗೆಯೇ ಕಾಲವೇ ಮುಂತಾದ್ದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಆತ್ಮನು ವ್ಯಾಪಕನೆದು ತಿಳಿಯಬೇಕು ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಕ 


ಮಂ. ೭-೯] ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ಅರಿಯಬೇಕು ತತ 


ತ್ತಾನೆ... ಇವನು ಅಲಿಂಗನು- ಯಾವ ಗುರ.ತಿನಿ೦ಂದ ಅರಿಯುತ್ತ್ವಾರೋ ಅದ. 
ಲಿಂಗವು, ಅಂಥ ಒದ್ದಿಯೇ ಮುಂತಾದ ಅಂಗವು ಇವನಿಗೆ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ- 
ಎಂದರೆ ಯಾವ ಸಂಸಾರಧರ್ಮಗಳೂ ಇವನಿಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ* ಎಂದಭಿಪ್ರಾಯ, 
ಯಾವ ಅತ್ಮನನ್ನು ಆಚಾರ್ಯರಿಂದಲೂ ಶಾಸ್ತ್ರದಿಂದಲೂ ತಿಳಿದು ಕೊಂಡರೆ ಜೀವನು 
ಬದುಕಿರುವಾಗಲೇ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ ಮುಂತಾದ ಹೃದಯದ ಗ್ರಂಥಿಗಳಿಂದ 
ಬಡುಗಡೆ ಸೂಂದುವನೋ ಶರೀರವು ಬಿದ್ದುಹೋದ ಮೇಲೆಯೂ] ಅಮೃತತ್ತ್ವ 
ವನ್ಮು ಕೊ೦ದುವನೋ, «ಆ ಅಲಿಂಗನಾದ ಪುರೆಷನು (ಆತ್ಮನು) ಅವ್ಯಕ್ತ 
ಕ್ವಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನವನು'- ಎಂದು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಸಂಒಂಧಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. !ಆ॥ 


ಈತನ ರೂಪವು ದರ್ಶನ(ಕ್ಸೇತ್ರ)ದಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲ.. ಯಾವನೂ 
ಈತನನ್ನು ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ನೋಡಲಾರನು. ಮನಸ್ಸನ್ನ್ನಾಳುವ ಹೃದಯ 
ದಿಂದ ಮನನಮಾಡುವದರಿಂದೆ ಗೊತ್ತುಪಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿನನಾಗಿ ( ತೋರಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಯಾರು ಇದನ್ನು ಅರಿಯುನರೋ ಅನರು ಅಮೃತ 
ರಾಗುವರು. 1೯ 

ಹಾಗಾದರೆ ಯಾವ ಗುರುತೂ ಇಲ್ಲದ ಈ (ಆತ್ಮನನ್ನು) ಕಾಣುವದೆನ್ನು 
ವದು ಹೇಗೆ? ಎ೦ದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಈ ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನ ರೂಪವು ದರ್ಶ 
ಕ್ಕೆ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ, 5 ದ್ವರಿ೦ದ ಕಣ್ಣಿನಿಂದ- ಕಣ್ಣು ಇ೦ದು 
ಹೇಳಿದ್ದು ಉಪಲಕ್ಷ್ಮಣಕ್ಯ್ಯಾದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ಇಂದ್ರಿಯದಿಂದಲೂ_. ಯಾವನೂ 
ಈ ಪ್ರಕೃತವಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ನೋಡಲಾರನು, ಎಂದರೆ ತಿಳಿಯ. ಲಾರನು 


2೬ 


ಹಾಗಾದರ ಈತನನ್ನು ಹೇಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು ? ಎ೦ದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಹೃದಯದಿಂದ ಎ೦ದರೆ ಹೃದಯ, ದಕ್ಲಿರುವ ಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ, ಮನೀಷಾ ಎಂದರೆ- 


ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಅಕ್ಷ ರಾರ್ಥವನ್ನು ಹಿಡಿಯಬೇಕಾದದ್ದಿಲ್ಲ. ಕಾಲ, ಆಕಾಶ. ಮುಂತ-ದುವುಗಳ 
ಕಟ್ಟಿಗೂ ಆತ್ಮನು ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಎಕೆಂದರೆ ಅವುಗಳೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಕಲ್ಪಿ ತವಾಗಿವ್ಲ. ಎಂಬುದು 
ವಾಕ್ಕದ ಅರ್ಥ. 

೫ "ಯಾವದರಿಂದ ಅವನು ಅರಿಯುತ್ತಾನೊ' ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಗುರುತಾಗಿ ಇಬಹುದೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ ಹಾಗೆ ಭಾವಿಸಬಾರದೆಂದು ಭಾವ. 

ತ್ಯ ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಗಂಟುಹಾಕಿದಂತೆ ಅವಿದ್ಯೆಯೂ ಕಾಮ ಮುಂತಾದವುಗಳೂ ಸೇರಿಕೊಂಡಿರು 
ತ್ತವೆ. ಇವುಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವದೇ ದೀವನ್ಮುಕ್ತಿಯು 

ಕ ಶರೀರವು ಬಿದ್ದ ಮೇಲೆ ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುವನೆಂದರೆ ಮತ್ತೆ ಜನ್ಮವನ್ನು ಹೊಂದದೆ 
ಇರುವನು ಎಂದರ್ಥ. ಇಲ್ಲಿ ಎರಡು ಬಗೆಯ ಮುಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪೀಠಿಕೆ 
ಯನ್ನು ನೋಡಿ. 


೧೦೦ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ಯೋಗ [ಅ.೨ ವ. ಷ್ಠಿ 


ಸಂಕಲ್ಪವೇ ಮು.೦ತಾದ * ರೂಪದ ಮನಸ್ತ ನ್ನ್ನ ಬಗಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಆಳುವದರಿಂದ 
ಬುಡ್ಡಿಗೆ ಮನೀಟ್‌ ಎಂದು ಹೆಸರು. (ಹೀಗೆ)- ಮನ ಸ್ಪನ್ನಾಥುತ್ತಾ 1 ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಮೂಡದ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಮನನಮಾಡಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಆರಿಯು 
ವದರಿಂದ ಗೊತ್ತು ಪಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವನಾಗಿ, ಎಲ್ಲಾ ವಿಧದಿಂದಲೂ ನಿರ್ಣಯಿಸಲ್ಪಟ್ಟ 
ವನಾಗಿ, ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬೆಳಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತೆ ಎಂದರ್ಧ. * (ಆಗ) ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯು 
ವದಕ್ಕೆ ಆಗುವದು' ಎಂದು ವಾಕ್ಯದ ಶೇಷವ್ರ ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು ಎ೦ದರೆ ಬ್ರಹ 
ವನ್ನು ಯಾರು ತಿಳಿಯುವರೋ ಅವರು ಅಮೃತರಾಗುವರು, 


ಜ್ಞ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ಯೋಗೆ 





ಯಾವಾಗ ಐದು ಜ್ಞ್ಞಾನಗಳೂ ಮನಸ್ಸಿನೊಡಗೂಡಿ ನಿಲುಗಡೆಗೆ 
ಬರುವವೋ, ಬುದ್ಧಿಯು ಅಲ್ಲಾಡುವದಿಲ್ಲವೋ ಅದನ್ನೇ ಪರಮಗತಿ 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ॥ ೧೦॥ 

ಆ (ಮನೀಟ್‌ ಎಂಬ) ಮನಸ್ಸನ್ನಾಳುವ ಬುದ್ಧಿಯು ಹೇಗೆ ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ? 
ಎ೦ದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಯಾವಾಗ ಎಂದರೆ ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ವಿಷಯಗಳಿಂದ ಹಿಂತಿ 
ರುಗಿಸಿದ ಐದು ಚ್ಞಾನಗಳೂ. ಶೋೋತ್ರವೇ ಮುಂತಾದ ಜಾ ನದ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ಜ್ಜಾ ಫ್ಲನಕ್ಕೋಸ್ಯುರ ಉಪಯೋಗವಾಗುವದರಿಂದ 1 ನಗಳು? ಎಂದು 
ಕರೆಯುಲ್ಬ ಡುತ್ತ ವೆ. ತನ ಮನಸ್ಸಿನೊಡನೆ, ಎಂದರೆ ಇನೆ ಆಂತಃಕರಣ 


೫  ಸಾಕಲ್ಪ ವೆಂದರೆ ಸ್ರವೈ ತ್ತ್ವಿಗೆ ಕಾಕ ಮೊದಲನೆಯ ಕಲ್ಪನೆ ಮುಂತಾದದ್ದು ಎನ್ನು 
ವದರಿಂದ ವಿಕಲ್ಷವನ್ನೂ ತೆೆದಕೊಳ್ಳಬೇಕು ವಿಕಲ್ಪ ವೆಂದರೆ ಇಂಧಿಂಥದ್ದೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು. ಸಂ 
ಕಲ್ಪಕ್ಕೂ ವಿಕಲ್ಪ ಕ್ತೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ನರಗಳು ಇರುವವೆಂದು ಈಗಿನ ಮನಃಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, 
ಆದರೂ ಇವೆರಡೂ ನಮ್ಮೊಳಗಿರುವ ಒಂದೇ ಕರಣದ ಕಾರ್ಯಗಳೆಂಬುದು ಶಾಸ್ತ್ರದ ಅಂಗೀಕಾರವಾಗಿದೆ. 

1 ಹೊರಗಿನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ತಡೆದುಕೊಂಡಿರುವಾಗಲೂ ಮನಸ್ಸು ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವದು. ಆಗ ಮುಮ್ದಕ್ಟು ವಿನ ಬುದ್ಧಿಯು ಅದನ್ನು ತಡೆದು -.....ಎಲೈ ಮನಸ್ಸೆ, 
ಏತಕ್ಕೆ ವಿಶಾಚಿಯಂತೆ ನೀನು ಓಡಾಡುತ್ತಿದ್ದೀಯೆು ? ನಿನ್ನ ಪ್ರಯೋಜನಕ್ಕ ತೂ ಅಲ್ಲ, ಏಎಕೆಂ 
ದರೆ ನೀನು ಜಡವಾಗಿರುವೆಯಾದ್ದರಿಂದ ನಿನಗೆ ಪ ರ್ರಯೋಜನವೇನೂ ಬೇಕಿಲ್ಲ, ವಿಷಯಗಳು ನಾಶ 
ವಾಗತಕ್ಕೆ ಂಥವಾದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳಿಂದ ಸ್ರಯೋವಕವಾಗುವವೆಂಬುದೂ ಹೊಂದುವ ಮಾತಲ್ಲ. ಚೇತ 
ನಕ್ಕಾಗಿ ಓಡಾಡುತ್ತೇನೆಂಬುದೂ ಸರಿಯಲ್ಪ , ಏಕೆಂದರೆ ಚೇತನಧು ಅಸಂಗವಾಗಿ ಪರಮಾನಂದಸ್ತ, 
ಭಾವವಾಗಿಯೇ ಇರುವವು'' ಎಂದು ಬುದ್ದಿ ಹೇಳಿ ಬಿಗಿಹಿಡಿಯುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಂಥ ಬುದ್ದಿಗೆ 
ಮನೀಟ್‌ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಆಳತಕ್ಕದ್ದು ಎಂದು ಹೆಸರು (ಗೋ)) 


ಮಂ. ೧೦-೧೧] ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ಯೋಗ ೧೦೧ 


ದೊಡನೆ ಸೇರಿಯೇ ಇ.ರುವವೋ ಅಂಧ ಅಂತಃಕರಣವನ್ನು ಸ೦ಕಲ್ಪವೇ ಮುಂತಾ 
ದದ್ದಿಲ್ಲದ೦ತೆ ತಿರುಗಿಸಿ- ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಯಾವಗ ನಿಲ್ಲುವವೋ ಮತ್ತು ನಿಶ್ಚಯ 


ಸ್ವರೂಪವಾದ ಬುದ್ಧಿಯೂ (ಯಾವಾಗ) ಅಲಕ್ಲಿಡುವದಿಲ್ಲವೋ ಎಂದರೆ ತನ್ನ 
ವ್ಯಾಪಾರಗಳಲ್ಲಿ ಆಸ ಸಕ್ಕವಾಗದೆ ಇರುವದೋ ೫ ಅದನ್ನೇ ಉತ್ತಮಗತಿಯೆನ್ನು 
ತಾರೆ, 


ಸ್ಥಿರವಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಧರಿಸುವುದೆಂಬ ಇದನ್ನೇ ಯೋಗ 
ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ; ಆಗ ಅಸಪ್ರಮತ್ತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ; ಏಕೆಂದರೆ ಯೋಗವು 
ಹುಟ್ಟುಹೊಂದುಗಳುಳ್ಳಿದ್ದು. ॥೧೧॥ 

ಹೀಗೆ ಇರುವ ಈ ಅವಸ್ಸೆಯನ್ನು-(ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿನಶೆ) ಆದು ವಿಯೋಗ 
ವಾಗಿದ್ದರೂ-] (ಯೋಗ'ವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಯೋಗಿಯಾದವನಿಗೆ ಎಲ್ಲಾ 
ಅನರ್ಧಸಂಒಂಧವೂ ಹೋಗುವ ಅವಸ್ತೆಯೇ ಇದು, ಏಕೆಂದರೆ ಈ ಅವಸ್ತೆ 
ಎಲ್ಲಿಯೇ ಅವಿದ್ಯೆಯಂದಾದ ಆರೋಪಣೆಖಿ.೦5 ಬಿಡಲ್ಪಟ್ಟು ತನ್ನ ರೂಪ 
ಲ್ಲಿಯೇ] ಆತ್ಮನು ಇರುತ್ತಾನೆ. ಸ್ಪಿರವಾದ ಇಂದ್ರಿಯಧಾರಣೆಯೆಂದರೆ ಹೊರ 
ಸಮತ್ತು ಒಳಗಿನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಸ್ಟಿರವಾಗಿ ಅಲ್ಲಾಡದಂತೆ ಬಿಗಿಹಿಡಿ 
ಯುವದೇ (ಯೋಗವು) ಎಂದರ್ಧ. 
ಸಮಾಧಾನವಾಗಿರುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಅಪ್ರಮತ್ತನಾಗಿ ಎಂದರೆ ಎಚ್ಚರ 
ತಪ್ಪಿದವನಾಗದೆ, ಸಮಾಧಾನದಿಂದಿರುವ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಯಣವಾಗಲೂ ಯತ್ರ 
ಮಾಡುತ್ತಾ ಆಗ ಇರುತ್ತಾನೆ, ಯಾವಾಗ ಯೋಗದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸುಹಾಕು 
ತಾನೋ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆಪ್ರವಮತ್ಯನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ- ಎಂದು (ವಾಕ್ಯದ). ಸಾಮ 
ಧರ್ನದಿಂದ ತಹಿತ್ತುಮಾಡಲೇಶಾಗಿದೆ; ಏಕೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯೇ ಮುಂತಾದವು ಅಲ್ಲಾ 
ಡದೆ ಇರುವ (ಸಮಾಧಿಯ ಕಾಲದಲ್ಲ) ಎಚ್ಚರತಪ್ಪು ವ ಸಂಭವವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯೇ ಮುಂತಾದವುಗಳ ವ್ಯಾಪಾರವು ನಿಲ್ಲುವ ಮುಂಚೆಯೇ 
ಎಚ್ಚರತಪ್ಪದೆ ಇರಬೇಕು ಎ೦ದು ವಿಧಿನಿರುತ್ತದೆ. ಅಧವಾ ಯಾವಾಗ ಇದ್ರಿ 
ಯಗಳನ್ನು, ಸ್ಥಿರವಾಗಿ ಈೀಸಿರಾತಾ, ನೋ ಆಗಲೇ ಪ್ರವಸಾದವಲ್ಲದೆ ಇರುವ 


ಜ| 


2೫ 


*. ಗೌಡಪಾದಕಾರಿಕೆಯನ್ನು ಗ -೪೦ರಿಂದ ೪೬) ನೋಡಿ 

1 ಗೀತೆಯ (ಜ್‌ ೨೩)ರ ಸೂಚನೆ 

ಸಿ ಆದ್ವಿತೀಯರೂಪದಿಂದ, ಸಮಾಧಿಯಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ ಶಕ್ತಿಯಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಈಗಿನವರು ಹೇಳುವ ಅಭಿಸ್ರಾಯವಲ್ಲ, ವೀರಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿ, ಅನರ್ಥಗಳ ವಿಖೋಗವಿರುವ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಯೋಗವೆಂದು ಕರೆವಿರುವದು ವಿಪರೀಿ೯ ತಲಕ್ಷಣೆಯಿಂದ , ಅಮಂ ಗಲವಾದ ವಾರವನ್ನು 
ಮಂಗಲವೆದು ಕತಿದಿರುವಂತೆಯೇ ಇದನ್ನು ಅರಿಯ: ಬೇಕು. ಗೀತೆಯ (ಒ.-೨೭ನ್ನು) ನೋಡಿ. 


೧೦೨ ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ ಫಲವೂ [ಅ. ೨ವ.್ಠಿ 


ದೆಂಬುದು ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲದೆ * ಇರುವದು ಬಂದು ತಿಳಿಸ,ವದಕ್ಕೆ « ಆಗೆ ಅಪ್ರ 
ಮತ್ತ ನಾಗಿರುತ್ತ್ತಾನೆ ನೆ' ಎಂದು ಹೇಳದೆ, (ಎಂದಾದರೂ ಈ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಬಹುದು). ಕ 

ಒಂದನೆಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿ೦ದಿರಬೇಕು- ಎಂದು ವಿಧಿ 
ಸಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಇದೇಕೆ? ಎಂದರೆ ಯೋಗವೆಂಬುದು. ಹುಟ್ಟುಹೊಂದುಗಳು 
ಳೃದ್ಧು, ಹುಟ್ಟಿ ನಾಶವಾಗುವ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳದ್ದು ಎಂದರ್ಧ, ಅದ್ದರಿಂದ (ಕಪ್ಪಿ) 


ಹೋಗದೆ 1%: ಇರುವದಕ್ಕಾಗಿ ಎಚ್ಚರದಸ್ಪದೆ ಇರಬೇಕೆಂದು ಅರ್ಥ, 


ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಜ್ಞ್ಯಾ ನವೂ ಆದರ ಫಲವೂ 





ಮಾತಿನಿಂದಾಗಲಿ, ಮನಸ್ಸಿನಿಂದಾಗಲಿ, ಕಣ್ಣಿನಿಂದಾಗಲಿ, ಹೊಂದು 
ವದಕ್ಕೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. «ಇದಾನೆ? ಎಂದು ಹೇಳುವವನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ 
ಅದು ಹೇಗೆ ಕಂಡುಬಂದೀತು? 1 ೧೨॥ 

(ಆಳ್ಸೇಪ)` ಬ ಬ್ರಹ್ಮವು ಬುದ್ಧಿ ಯೇ ಮುಂತಾದವುಗಳ ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ವಿಷಯ 
ವಾಗಿದ್ದರೆ ಆದು ಇಂಥದ್ದು ಎ೦ದು ಗ್ರಹಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಬುದ್ದಿ ಮು೦ಕಾ 
ದವ್ರಗಳು ಕೆಲಸವತಾಡದೆ ಇರ.ವಾಗ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಕರಣವೇ ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ, 
(ಯಾವದಕ್ಕೂ) ಕಾಣದೆ. ಇರುವ ಬ್ರಹ್ಮವು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ(ವೆನ್ನಬೇಕು.) 
ಬಾವದ,. ಕರಣಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವದೋ ಅದು ಇದೆಖೆ.ಂದೂ ಇದಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ (ಕರಣಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗದೆ) ಇರುವದು ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಯೋಗವು ವ್ಲರ್ಥವು; ಅಧವಾ ಬ್ರಹ್ಮವು 
ಕಾಣದೆ ಇರುವದರಿಂದ ಅದು ಇ.್ಬನೆಂದೇ ಸ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ಹೀಗೆಂದು ಒದಗಿದ (ಪೂರ್ವಪಕ್ಟ್ಟ ಕ್ರ ಇಕ್ಲಿ) 'ಇತ್ತರವನ್ನು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ, 
ನಿಜ, ಮಾತಿನಿಂದಲಾಗಲಿ, ಮನಟ್ಬ ಸಾ ಕಣ್ಣಿನಿಂದಾಗಲಿ, ಮಿಕ್ಕ ಇಂದ್ರಿ 





೫. ಸಮಾಧಿಯು ಬಂದಾಗ ಮಾಡಬೇಕಾದದ್ದೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಆಗಪ ಪ್ರಮಾಡವಾ 
ಗರಿ ಅಪ್ರಮಾದವಾಗಲಿ ಇರಲಾರದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಸಮಾಧಿಯುಂಟಬಾಗುವ ಫೊರ್ವದಲ್ಲಿ ಎಚ್ಚರದಪ್ಪದೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರಬೇಕೆಂದು ವಿಧಿಸಿದೆ ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿತ್ತು. ಇದು ವಿಧಿಯಲ್ಪ, ಸಮಾಧಿ 
ಯಿರುವಾಗ ಯಾವ ಪ್ರಮಾದವೂ ಇಲ್ಲವೇ ಹೊರೆತು ಮಿಕ್ಕ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಮಾದಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿದ್ದೇ 
ಇಂದೆಯೆಂಬುವನ್ನು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ ಒಂದ ವಾಕ್ಯವಿದು- ಎಂದು ಈಗ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ 

* ಯೋಗವು ಹೋಗಿ ಬೇಗ ಹೊರಮುಖವಾಗಿ ಬಿಡಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ ಎಚ್ಚರದಿಂದ 
ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು..... ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ, 

್ಯ, ಇದು ಚಾರ್ವಾಕರ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧರ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷ. 


ಮಂ. ೧೨] ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ ಫಲವೂ ೧೦೩ 


ಯಗಳಿಂದಲಾಗಲಿ (ಇದನ್ನು) ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ, ಎಂದರ್ಥ. ಹೀಗೆ 
ಯಾವ ವಿಶೇಷವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಇದ್ದರೂ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಮೂಲವೆಂದು ಗೊತ್ತಾಗಿರುವದ 
೦೦ದ ಇದ್ದೇ ಇರುವದು , ಏಕೆಂದರೆ ಕಾರ್ಯವು ನಷ್ಟವಾಯಿತು ( ಎಂದು 
ಕಲ್ಪಿಸುವಾಗ ಅದು) "ಇದೆ' ಎಂಒ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿಯೇ ನಿಲ್ಲುವದು. ಆದ್ದರಿಂದ, ಈ 
ತಾ ಬಶಾಊ (ಜಗತ್ತು) ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಒಂದು ಸೂಕ್ಸ್ಮವಾಗಿರುವ ಪರಂಸರೆ 
ಯುಂದಸ್ಯೆ ಆನುಸರಿಸಲ್ಪ ಬ್ಬ ರುವದರಿಂದ ಇದೆ ಎ೦ಬ ಬದಿ [ಸದ್ದು ದ್ವಿ] ಯಲ್ಲಖೇ 
ಕೂನೆಗೆ ನಿಲ್ಲಬೇ ಇಂತ ಸತ ಯವಾಗುತ್ತದೆ ಏಷಹಿ ಯುವು' ನಾತವಾಗಿ ಒಂದ್ದಿಯು 

ನಾಶವಾಗುವಾಗಲೂ (ದೆ ಜ೦ಬ ಅರಿವಿನಿಂದ ಕೂಡಿಕೂಂಡೇಕ್ಕೆ ನಾಶವಾ 
ಗುತ್ತದೆ, ಬುದ್ಧಿಯೇ ನಮಗೆ ಇರುವದು, ಇಲ್ಲದ್ದು- ಎಂಬೆರಡರ ದಿಟವನ್ನು 
ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಗತ್ತಿಗೆ ಮೂಲವೇ ಇಲ್ಲದಿದ್ದ 
ಈ ಕಾರ್ಯವು ಅಸತ್ರಿನಿಂದಲೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಇದು ಇರುವದಿಲ್ಲ ವೆಂ 
ತೋರಬೇಕಾಗಿತು,;|| ಆದರೆ ಹಾಗಿಲ್ಲ, "ಇದೆ "ಇದೆ'- ಎಂದೇ ತೋರುತ್ತಿರು 
ವದು. ಮಣ್ಣು ಮುಂತಾದವುಗಳ ಕಾರ್ಯವಾದ ಗಡಿಗೆ ವುಂತಾದದ್ದು ಮಣ್ಣಿ 
ನಿಂದಲೇ *ಕೂಡಿಕಳೆೊಂಡಿರುವಂತೆ (ಇದು ಸದ್ವಸ್ತುವಿನ ಕಾರ್ಯವಾದೃರಿಂದಲೇ 
"ಇದೆ', (ಇದೆ'- ಎ೦ದು ಇರುವಿಕೆಯಿಂದ ಕೂಡಿಕೊ೦ಡೇ ಕೋರುತ್ತದೆ). ಆದ್ದ 
೦೦ದ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಮೂಲವಾದ ಆತ್ಮನು ಇದಾ )ಸಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು, ಏಕೆಂದರೆ 
ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಎಂದರೆ ಆಗಮನ ಅರ್ಧವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿರುವ ಶ್ರದ್ಧೆ 
ಯುಳ್ಳ ವನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆಯಾದ ನಾಸ್ತಿಕವಾದಿ ಯನ್ನ "ಗತ್ತಿಗೆ ಮೂಲ 
ವಾದ ಆತ್ಮನಿ, ಈ ಕಾರ್ಯವು ಯಾವದರಿಂದಲೂ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿಲ್ಲ, ಕೊನೆಗೆ 
ಅಭಾವವೇ ನಿಲ್ಲವ೦ತೆ ನಾಶವಾಗುವದು' ಎಂದ, ತಿಳಿದಿರುವ, ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಿನ 
ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲ, ಆ ಬ್ರಹ್ಮವ್ರ ಹೇಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಕಂಡೀತು? ಹೇಗೂ ಕಾಣುವ 
ದಿಲ್ಲ ಎಂದರ್ಥ. £ ೬ 





೫ ವಾಕ್ಳು, ಮನಸ್ಸು -ಎಂದು ಹೇಳಿರುವದಕ್ನು ಎಲ್ಲಾ ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳಿಗೂ ಉಪಲಕ್ಷಣ 
ವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬೈೇಕೆಂದು ಭಾವ 1% ಈ ಮಾತು ಭಾಷ್ಯಕ್ಕೆ ಅವಶ ನಿರುವದಿಲ್ಲ. 

| ದೇಹ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ. ವುಎಂತಾದ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಪರಂಪರೆ 

ಟ್ರಿ ಗಡಿಗೆ ಹೋಯಿತು, ಗಡಿಗೆಯ ತುಂಡು ಉಳಿಯಿತು- ಎಂಬುತೆ ಒಂದು ನಾಶವಾಯಿತು 
ಎಂಬಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಏನಾದರೂ ಉಳಿದೇ ಉಳಿಯುವಎದು. 

| ಕಾರ್ಯವು ತನ್ನ ಕಾರಸವನ್ನ ನುಸ೦ಿಸಬೇಕಾದ್ದರಿಂದ ಅಸತ್ತಿನ ಕಾರ್ಬುವು ಅಸತ್ತ್ವೇ 
ಆಗಿರಬೇಕಾಗಿತ್ತು, .ಇದೆ' ಎಂದು ತೋರಬಾರದಿತ್ತು ಎಂದು ಭಾವ ಛಾ. ೬ ೨೨ ನೋಡಿ 

೫4 *ಇದೆ' ಎಂದು ತೋರುವದಕ್ಕೆ ಆದಧಾರವೇನೊ ಇರಬೇಕೆಂದು ನಂಬುವ ಸರೋಕ್ಷ 
ಜ್ಞಾನವೇ ಇಂಥದ್ದೆಂದು ಸರಿಯಾಗಿ ಅಂಯುವ ಸಾಕ್ಸಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಕಾರೂಡ , ಇಲ್ಲವಂದು ನಂಬು 
ವಾಶನಿಗೆ ಅದು ಗೋಚರವಾಗುವ ಸಂಭವವೇ ಇಲ್ಲ- ಎಂದು ಭಾವ, 


೧೦೪ ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ ಫಲವೂ [ಅ. ೨ವ, ೩್ಠ 


ಇದಾನೆಂದೇ ಅರಿಯಬೇಕು, ತತ್ತ್ವಭಾವದಿಂದಲೂ (ಅರಿಯ 
ಬೇಕು); ಇನೆರಡರಲ್ಲಿ ಇದಾನೆ ಎಂದು ಅರಿತವನಿಗೆ ತತ್ತ್ವಭಾವವು ಪ್ರಸ 
ನ್ನವಾಗುವದು. 1 ೧೩ 

ಆದ್ದರಿಂದ ಅಸದ್ವಾದಿಯ ಆಅಸುರಪಕ್ಷವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ, (ಹಿಂದಿನ 
ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ) ಸತ್ಯ್ಯಾರ್ಯವುಳ್ಳಾತನಾಗಿ ಯೂ ಬುದ್ಧಿ ಪಿಯ . 
ಮುಂತಾದ ಉಪಾಧಿಗಳುಳ್ಳವನಾಗಿಯೂ ಇರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಇದಾ 
ಒ೦ದೇ ಅರಿಯಬೇಕು. ಈ "ಉಪಾ ಧಿಗಳಿಲ್ಲದ ಆತ್ಮನು ಮಾನಾ 0 ಬ್ಬರತಿ 
ನೆಂದೂ, (ಗಡಿಗೆ ಮು೦ತಾದ) « ವಿಕಾರವೆಂಬುದತಿ. ವಾಾತುಗಳಿಂದಾದ ಬರಿಯ 
ಹೆಸರೇ, ಮಣ್ಣೆ ಂಬುದೇ ಸತ್ಯವು' (ಭಾ) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯು ಹೇಳುವಂತೆ 
ಕಾರಣವನ್ನು ಬಟ್ಟು ಕಾರ್ಯವೆಂಬುದೇ ಇ.ಲ್ಲವೆ೦ದೂ ಯಾವಾಗ ಆರಿ 
ಯುವೆವೋ, ಆಗ (ಅದೇ) ಉಪಾಧಿಗಳಿಲ್ಲದವನಾಗಿಯೂ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆ ಯಾವ 
ಗುರುತೂ ಇಲ್ಲದವನಾಗಿಯೂ (ಇದೆ', "ಇಲ್ಲ'- ಮು೦ತಾದ ಯಾವ ಪ್ರತ್ಯ 
ಯಕ್ಕ್ರೂ ಗೋಚರವಾಗದವನಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಈ ಆತ್ಮನ ತತ್ತ್ವಭಾವವಾಗಿ 
ರುವದು. ಆ ನಿಜವಾದ ಸೃರೂ ಪದಿಂದಲೂ ಆತ್ಮ ನನ್ನು ತಕ ಯಬೇಕು' ಎಂದು 


ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

ಅದರಲ್ಲಿ ಉಪಾಧಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅಸ್ಥಿಭಾವ, *ಒಸಾಧಿಗಳಿಲ್ಲದ ತತ್ತ 
ಭಾವ, ಈ ಎರಡರಲ್ಲಿ. ಉಭಯೋಃ' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಷಡ ಯು ಎರಡರೊಳಗೆ ಇಂಧ 
ದ್ಹೊಂದೆಂದು ಚೂ ಟಾ ಒಂದಿದೆ ಆದ್ದರಿಂದ. ಈ ಏರಡು 


ವಿಧೆಗಳಲ್ಲಿ)- ಮೊದಲು ಇದಾನೆ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಸತ್ಕಾರ್ಯನವೆಂಬ ಉಪಾಧಿ 
ಯಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು "ಇದಾನೆ' ಎಂಬ ಅರಿವಿನಿಂದ ಕಂಡುಕೊಂಡರೆ ಎಂದರ್ಧ 
ಆಮೇಲೆ ಎಲ್ಲಾ ಉಪಾಧಿಗಳೂ ನಾಶವಾದದ್ಣಗಿಯೂ ತಿಳಿದದ್ದು ತಿಳಿಯದ್ದು- 
ಇವೆರಡಕ್ಕೂ ಬೇರೆಯಾಗದ್ದಾಗಿಯೂ, ಅದ್ವಯ ಸ್ವಭಾವವಾಗಿಯೂ, «ಇದಲ್ಲ 
ಇದಲ್ಲ, ಸ್ಟೂಲವಲ್ಲ, ಅಣ.ವಲ್ಲ,'' (ಬೃ) «ಅದೃಶ್ಯವಾದ ಅನಾತ್ಮವಾದ ಅನಿ 
ಯನವಾದ''. (ತ್ಛಿ) ಮುಂತಾದ ಶ್ರ ತಿಗಳಲ್ಲಿ 3ಳಿಸಿರುವಧಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ಆತ್ಮನ ತಶ್ತ್ವಭಾವವು ಪ್ರಸನ್ನವಾಗುವದು ; ಎಂದರೆ ಮೊದಲು 1ಇದೆ' ಎಂದು 
ತಿಳಿದವನಿಗೆ (ಅದು) ತಾನೇ ತೋರಿಕೆೊಳ್ಳುವದಕ್ಕೆ ಅಭಿಮುಖವಾಗುವದು 
ಎಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. 

೫ ಗೀತೆಯ (೧೬೮) ಸೂಚನೆ. 4 

ತ್ಯ ವೃವಹಾರದಲ್ಲಿ ತೋರುವ ಬುದ್ಧಿಯು ಮುಂತಾದವು. « ಇದೆ' .ಇದೆ'_ ಎಂಬ ಬುದ್ದಿಗೆ 
ಗೋಚರವಾಗುವದರಿಂದ ಈ ಉಪಾಧಿಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಯಾವದೋ ಒಂದು ತೋರುತ್ತಿ ರುವದು ಎಂಬುದೆ ಅಸ್ತಿ 
ಭಾವ || ಯಾವ ಉಪಾಧಿಗಳಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಸುಷುಪ್ತಿ, ಸಮಾಧಿ. ಮುಂತಾದ ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು 
ತೋರುವನು : ಅವೇ ಅವನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ತತ್ತ್ವ ಭಾವ 


ಮಂ. ೧೩-೧೫] ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ ಫಲವೂ ೧೦೭% 


ಯಾವಾಗ ಈತನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಆಶ ಯಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಕಾಮ 
ಗಳಿಲ್ಲ ಬಿಡುಗೆಡೆಯಾಗುವವೋ, ಆಗ ಮರ್ತ್ಯ ನಾದನನು ಅನು ತನಾಗು 
ತ್ತಾ ನೆ. ಇಲ್ಲಿಯೇ ಬ ತ್ರಿಹ್ಮ ನನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾ ನೆ. ೧೪ ॥ 
ಹೀಗೆ ಪರವಾಾರ್ಧವನ್ನು ಕಂಡ ಈ ಚಾನಿಗೆ ಜತ್ವ್ಞಿನವಾಗುವಡಕ್ಕೆ 
ಮೊದಲು ಹೃದ ಸಯುವನ್ನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಕಾಮಗಳು ಎಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯ, 
ಕ್ಲಿದ್ದ ಕಾಮಗಳಿೆಲ್ಲ-ಒುದ್ದಿಯೇ ಕಾಮೆಗಳಿಗೆ ಆಶ್ರಯವೇ ಹೊರತು ಆತ್ಮೆ ನಲ್ಲ. « 
«ಕಾಮು, ಸ೦ಕಲ್ಪ- ವಮ.೦ತಾದ(ದೆಲ್ಲ ಬುದಿ ಗ. (ಬೃ) ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಬೇರೊಂದು ಶ್ರುತಿಯೂ ಇದಕ್ತೆ ಪ್ರಮಾಣವು; (ಈ ಕಾಮಗಳು)- ಯಾವಾಗ 
ಬೇಡತಕ್ಕ ಮತ್ತೊಂದ, ಪದಾಧ್ಧದೇ ಇಲ್ಲದ್ದ ರಂದ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವವೋ 
ಎಂದರೆ ನಾಂಶವಾಗಿಬಡುವವೋ, ಆಗ ಚಣ ಎ ಸತ್ಯಂತ ಮೊದಲು ಮತ್ಯನಾಗಿದ್ದ 
ಪನು ಬ್ಯ್ಮನವಾದ ಮೋಲೆ ಅಭಿದ್ದೆ, ಕಾಮ, ಕರ್ಮ- ಎಂಬ ಮೃತ್ಯುವು ನಾಶ 
ವಾದದ್ದರಿಂದ ಅಮೃತನಾಗ.ವಸು ಇ೦ದರ್ಧ, (ದೇಹವನ್ನು ಃ ಬಟ್ಟು) ಹೊರಟು 
ಹೋಗಬೇಕಾದ ಕ್ವ ಕಾರಣವಾದ ಮೃ ತ್ಯುವೇ ನಾಶವಾಗಿರುವದರಿಂದ (ದೇಹ 
ವಸ್ನ್ನ ಬಟ್ಟು) | ವದೆಂಬ. ದು ಹ ವನಿಗೆ ತೊಂದುವದ್ದ್ಲ; ಆದ್ದರಿಂದ 
ದೀಪವು ಆ೦ಹೋದಂ೦ತೆ ಎಲ್ಲಾ ಒಂಧಗಳೂ ಶಂ೦ತಿ ಯಾಗಿ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವಸ್ತು ಹೊಂಡು ತ್ತಾನೆ, ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ | ಎಂದರ್ಧ. 
ಯಾವಾಗ ಆತನ ಹೈ ದಯದ ಗ್ರಂಥಿಗೆಳಿಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿಯೇ ಬಿಚ್ಚಿ 
ಕೊಳ್ಳುವವೋ ಆಗ ತಕ್ಕ ನು ಅನ್ಭು ತನಾಗುವನು. ಇಷ್ಟೇ ಅನು 
ಶಾಸನವು. | ೧೫ ॥ 
ಹಾಗಾದರೆ ಕಾಮಗಳು ಬೇರುಸಹಿತ ಯಾವಾಗ ನಾಶವಾಗುವವು? ಎಂದರೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: ಯಾವಾಗ ಹೃದಯದ ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯ ಗೆಂಧಿಗಳೆಲ್ಲ, ಗಂಟು 
ಗಳ ಹಾಗೆ ಗಟ್ಟಿ ಯಾಗಿ ಸ ಹಾಕಿರುವ ಅವಿದ್ದೆ ಯ ಚ್ಯಾ ೨ ನಗಳೆಲ್ಲ, ಇಲ್ಲಿಯೇ 
ಎಂದರೆ ಬಜ ಬಾಗೆ ಬಜ್ಜಿ ಕೊಳ್ಳು ನವೋ ಎಂದರೆ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿ ನಾಶವಾಗು 
ವಪವೋದ ನಾನು ಈ ಶರೀ ರವು ನನ್ನದು ಈ ಧನವು, ನಾನು ಸುಖಿಯು, 
ದುಃಖಿಯು-ಎ೦-ು ಮುಂತಾಗಿರುವ ಅರಿವುಗಳಿಲ್ಲ ಇದಕ್ಕೆ ವಿರೋಧವಾಗಿ «ಆಸಲ 
ಸಾರಿಯಾದ ಬೃಹ್ಮವೇ ನಾಸು' ಎಂಬ ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಾತ್ಮದ ಅರಿವು ಹಟ್ಟಿ. ಅನಿದ್ಯಾ 





* ಕಾಮವು ಅಧಾ ವತ ತು ವೃತಸಿಕವೂ ಕಂಪನ ವೆ:ದಾಂತಿಗಳೂ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು 
ಇದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದೆ 

% ಬುಧಗಳು ಎಲ್ಲಿಗೂ ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ, ಕಲ್ಪಿತವಸ್ತುಗಳೆಂದು ಗೊತ್ತಾಗಿಬಿಡುವವು. ಎಂದು 
ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ ದೀಪವು ಆರುವದರ ದೃಷ್ಠಾ ಶಂ ತವನ್ನು ಕೊಟ ಕೈದೆಯೆಂದು ಭಾವ. 

ಸ ಮೊದಲೂ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ; ಈಗ ಜ್ಲಾನದಿಂದ ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 
ಹೀಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದೇ ಬ್ರಹ್ಮವಾಗುವದು. 

ಕಾ. 1೯( 


೧೦೬ ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವೂ ಅದರ ಫಲವೂ [ಅ. ೨ವ ಷ್ಠಿ 


ಗ್ರಂಥಿಗಳು ಯಾವಾಗ ನಾಶವಾಗುವವೋ, ಆಗ- ಶೆ (ಗ್ರಂಥಿ) ಗಳಿಂದ ಆಗಿದ್ದ 

ಎ ಬೇರುಸಹಿತವಾಗಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತವೆ. ಆಗ ಮತಕ್ಯನಾದವನು 
ಅಮೃತನಾಗುವನು, 

ಇಷ್ಟೇ ಅಸುಶಾಸನವು, ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು(ತಿಳಿಯ ತಕ್ಕದ್ದು) ಇದೆ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದು; ಎಲ್ಲಾ ವೇದಾ೦ತಗಳೂ ಹೇಳುವ ಅನುಶಾಸನವು ಎಂದರೆ ತಿಳಿಸಿ 
ಕೊಡುವ ಉಸದೇಶವು (ಇಷ್ಟೇ) ಎಂದು ಈ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

ಯಾವ ವಿಶೇಷಗಳೂ 'ಅಬ್ಲದೆ ವ್ಯಾವಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮದ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ದಿಂದ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ ಮುಂತಾದ ಎಲ್ಲಾ ಗ್ರಂಥಿಗಳನ್ನೂ ಬಿಚ್ಚಿಕೊಂಡು 
ಬದುಕಿರುವಾಗಲೇ ಬ್ರಹ್ಮನಾಗಿರುವ ಜ್ಞಾನಿಗೆ (ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಎಲ್ಲಿಗೂ) ಹೋಗುವದೆಂಬುದು ಇಲ್ಲ- ಎಂದು ಮೋಲೆ ಹೇಳಿರ.ತ್ತದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು; ಏಕೆಂದರೆ «ಇಲ್ಲಿಯೇ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆಯ. ತ್ಮಾನೆ' ಎಂದು 
ಈ ಶ್ರುಶಿ ಯಲ್ಲಿದೆ, **ವನ ಪ್ರಾಣಗಳು (ಶರೀರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು) ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ, 
(ಬೃ) "ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗಿದ್ದು ಬ್ರಹ್ಮದಲ್ಲಿ ಅ.ರುವಾಗುವನು' (ಬೃ) ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಟೀ ಶ್ರುತಿಯ ಪ್ರವನಾಣದಿ೦ದಲೂ (ಇದೇ ನಿರ್ಣಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ) 

ಆದರೆ ಯಾರು ಕೀಳುಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು[ ತಿಳಿದವರಾಗಿ ಬೇರೆ (ಒಗೆಯ 
ಚ್ಹಾನವನ್ನುಕ್ಕಿ ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡಿ ಬ್ರಹ್ಮ ಲೋಕವನ್ನು ಪಡೆಯುವವರಾಗಿರುತ್ತಾ 
ರೋ ಮತ್ತು ಯಾರು ಅವರಂ೦ಕಲ್ಲದೆ (ಇದಕ್ಕೆ) ಒರುದ್ದವಾದ ಸ್ವಭಾವವುಳ್ಳವ 
ರಾಗಿ|| ಸ೦ಸಾರವನ್ನು ಹೊಂನುವವರಾಗಿರುವರೋ ಅವರಿಗೆ (ಆಗುವ) ಗತಿಯ 
ಎಂಧದ್ದೆಂಬುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತವಾಗಿಯೂ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಉತ್ಕವು ವಾದದ್ರಾ] ಯೂ 
ಇರುವ ಒೃಹ್ಮವಿದೆಯ ಫ ಫಲವನ್ನು ಹೊಗಳ, ವಡಕ್ಟೋಸ್ವರ:: ತಿಳಿಸುತ್ತಾನೆ 
ದೂ ಅಬ್ಲದೆ ಹಿಂದೆ ಆಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಕುರಿತು ಕೇಳದ್ದೂ ಉತ್ತರವನ್ನು 
ಹೇಳಿದ್ದೂ ಆ;ದೆಯಷ್ಟೆ, ಅದಶ್ಟೂ ಫಲವನ್ನು ಹೇಳಬೇಕು; ಆದ್ದರಿಂದಲೂ ಈ 
(ಮುಂದಿನ) ವ್ರ ಕವ ಆರಂಭವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


೫ ನಿದ್ರೆ ಯೇ ಮುಂತಾದ ಅವಸ್ಥೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಇವು. ಇಲ್ಲವಾಗಿರುತ್ತವೆ ; ಆದರೆ ಎಚ್ಚತ್ತ ಮೇಲೆ 
ಮತ್ತೂ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ ಬ ಬೇರು, ಎಂದರೆ ಅಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾಗುವದರಿಂದಲೇ 
ಅವುಗಳು ಮತ್ತೆ ಮುಖವನ್ನು ತೋರಿಸುವದಿಲ್ಲ. 

1 ಅನಿದ್ಯಾಶಾಮಗಳು ಹೋದರೆ ಜ್ಜ೯ವನು ನಿತ್ಯಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗಿರುವನು. ಎಂಬುದೇ 
ವೇದಾಂತದ ರಹಸ್ಯ 

], ಉಪಾಸನೆಮಾಡಬೇಕಾದ ಬ್ರಹ್ಮದ ರೂಪವನ್ನು. ಇದರಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ಯೆಯಿಂದ ಕಲ್ಪಿಸಿರುವ 
ನಾಮರೂಪಗಳೂ ಉಂಟು. ನ್ಸ ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು || ವಿಷಯಗಳ ಧ್ಯಾನವುಳ್ಳವರಾಗಿ. 


೫೫ ಉಪಾಸಕರಿಗೂ ಸುಸಾರಿಗಳಿಗೂ ಆಗುವ ಗತಿಗಿಂತ ಇದು ಉತ್ತಮವಾದ ಗತಿಯೆಂದು 
ತೋರಿಸುವನಕ್ಕೋಸ್ಕರ 


೧೫-೧೬] ಉಪಸಂಹಾರ ೧೧೦೭ 


ಹೃದಯಕ್ಕೆ ನೂರು ಮತ್ತೊಂದು ನಾಡಿಗಳಿವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ನೆತ್ತಿಯ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಟರುವದು. ಅದರಿಂದ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗು 
ವವನು ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. ಮಿಕ್ಕ ಕಡೆಗಳಿಗೆ ಹೋಗಿ 
ರುವ ಉಳಿದ (ನಾಡಿಗಳು) ಉತ್ಕ್ರಮಣಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವವು. 

ಇಲ್ಲಿ ನೂರು ಎಂದರೆ ಎಜಿಸಿದರೆ ನೂರಾಗುವಷ್ಟು, « ಮತ್ತು ಮೇಲೆ 
ಒಂದ. , ಎಂದರೆ "ಸುಷುಮ್ಮೆೈ' ಎ೨ಬ ನಾಡಿ, ಇವು ಮನುಷ್ಯನ ಹೃದಯದಿಂದ 
ಹೊರಟಿರುವ ನಾಡಿಗಳು ಎಂದರೆ ನರಗಳ. ಆ ಅವುಗೆಳಲ್ಲಿ ನೆತ್ತಿಯನ್ನು ಒಡೆದು 


ಗ 
ಕೊಂ. ಹೋಗಿರ ವದು ಒಂದು, ಸುಷುಮ್ಮೈೆ ಎಂಬುದು. ಅದರ ಮೂಲಕ 
೯ 


ವಾಗಿ ಅವಸಾನಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹೃದ ಸ, ದಲ್ಲಿ ವುಸಸ್ಸನ್ನು ಸ್ವಾಧೀಸವಡಿಸಿ ಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು. ಆಮೋಲೆ ಆ ನಾಡಿಯ ವೂಲಕ ವರತ ಹೋಗುವಾತ 
ನ ವೂೂಲಕ್ಕ ಚತ್ಕುತ್ತ್ಟದ ವನ್ನು ಹೊಂಡುತ್ತಾನೆ. (ಇಲ್ಲಿ ಅಮೃತತ್ತವೆಂಬುದ.) 
೧ 88 ಹೊ ಲಿಕೆಮಂದಕ್ಕೆ ಹೇಳಿದ್ದು, ಏಕೆಂದರೆ « ಆಭೂತಸಂಪ್ಣವಂ 
ತಕ್ತಲ ಹಿ ಭಾಷ್ಟತೇ'' (ವಿ) (ಭೂತಗಳೆಲ್ಲ ಪ್ರಲಯವಾಗುವವರೆಗೂ 
ನಿತ್ಸವಾಗಿರುವ್‌ `ಸ್ಫಾನವು ಅಮೃತತ್ಯವೆನ್ನ ಲಡುತ್ತದೆ) ಎಂದ. ಸ್ಮ ಎಕೆ ಡದೆ. 
ಅಧವಾ ಹೋಲಿಕೆಯ. ಲ್ಲದಂಧ 1 ಜತಾ6 ಭೋಗಗಳನ್ನು || ಸತ್ತೆ ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಸಿ ಬ್ರಹ್ಮನೊಡನೆ (ಕೊನೆಗೆ) ಬೇರೊಂದು ಕಾಲದಕ್ಬಿ- * ಮುಖ್ಯ 
ವಾಗಿರುವ ಅಮೃತತ್ತವೆಂಓ (ನಿಜವಾದ ಕಡೆಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನೆ) ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಎ೦ದೂ ಅರ್ಧವನ್ನು (ಮಾಡಬಹದು). ಸಿಕ್ಕಸಿಕ್ಕ ಹಾಗೆ ಹೋಗಿರುವ ಎತ 
ನಾಡಿಗಳು ಉತ್ಕೃ )ಮಣಕ್ಕು ಕಾರಣವಾಗಿರುವವು, ಅ೦ದರೆ ಸಂಸಾರವನ್ನ 


ಆ 
ಪಡೆಯುವದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರ. ವವು 
ಉಪಸಂಹಾರ 


ಅಂತರಾತ್ಮನಾದ ಪುರುಷನು ಅಂಗುಷ್ಮಮಾತ್ರನಾಗಿ ಜನಗಳ ಹೃದ 
ಯದಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಇದ್ದುಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ. ನೊಸೆಯ'` ಹುಲ್ಲಿ 


೫. ಅನೇಕ ಸುಖ್ಯೆಯ ॥ ತೈತ್ತಿರೀಯವನ್ನು (೧-೬) ನೋಡಿ ಯೋಗದಲ್ಲಿ ಈ 


ನಾಡಿಯು ಪ್ರಸಿದ್ಧ 1 ಭಾಂದೋಗ್ಯದಲ್ಲಿರುವ ನಾಡಿ*ಖಂಡವನ್ನು (೮-೬) ನೋಡಿ 
ಶ್ಚ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕವು ನಿಜವಾಗಿ ನಿತ್ಶನಾದದ್ದು ಎಂದರ್ಥವಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕೂ ಪ್ರಲಯವುಂಟು. 
ಮಿಕ್ಕ ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಹೋಲಿಸಿದರೆ. ಇದನ್ನು ನಿತ ವೆನ್ನಬಹುದೊ ದರ್ಗ... | ಈ ಭೋಗಗಳನ್ನು 
ಛಾಂದೋಗ್ಯದಲ್ಲಿ (೮-೫-೩) ವರ್ಣಿಸಿದೆ ಆಆ, ಕಾರ್ಯಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆದನರಿಗೂ ಜ್ಞಾನ 


ದಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯಾಗುವದೆಂಬುದನ್ನು ಬ್ರ|ಸೂ/ ೪_.ತಿ೧೦ರಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಯಿಸಿದೆ 
3 ಇದನ್ನು ನೊಸೆ ಹುಲ್ಲು ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 


೧೦೮ ಉಪಸಂಹಾರ [ಅ. ೨ವ. .್ಠಿ 


ನಿಂದ ದಂಟನ್ನು (ತೆಗೆಯುವಂತೆ) ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಆತನನ್ನು ತನ್ನ ಶರೀರ 
ದಿಂದ ಹಿರಿದುಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕು. ಅವನನ್ನು ಶುಕ್ರನೆಂದೂ ಅನ್ಳುತನೆಂದೂ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕು, ಅವನನ್ನು ಶುಕ್ರ ನೆಡು ಅಮೃ ತನೆಂದೂ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕು. ಹೀಗೆ (ಉಪನಿಷತು ಮುಗಿಯಿತು.) ॥ ೧೭ ॥ 

ಗೆ ಈ ವಲ್ಲಿಗಳ ಆರ್ಧವನ್ನೆಲ್ಲ ಉಪಸಂಹಾರವೂಡಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
"ಆ೦ತರಾತ್ಮನಾದ ಪುರುಷನ5, ಒನಗಳಿಗೆ ಸೇರಿರುವ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಅಂಗುಷ 
ಾತನಾಗಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಇದ್ದುಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ. ' ಇದನ್ನು ಹಿಂದೆಯೇ 
(೨-೧-೧೨ ರಲ್ಲಿ) ವಿವರಿಸಿದೆ... ಆತನನ್ನು ತನ್ನ ಶರೀರದಿ೦ದ * ವಿತ್ತಿಹಿಡಿದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು, ಇ೦ದರೆ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಇ೦ದರ್ಧ. ಏತರ ಹಾಗೆ ? 
ಇ೦ದರೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ, ನೊದೆಯ ಹುಲ್ಲಿಸಿ೦ದ ಒಳಗಿರುವ ದಂಟನ್ನು ಧೈರ್ಯ 
ದಿಂದ ಎಂದರೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ 1 (ಹಿರಿದುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ, ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು) ಹಾಗೆ ಶರೀರದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿಕೊಂಡ ೩ರಿಯ ಅರಿವೇ ಆಗಿ 
ರುವ (ಆತ್ಮನೇ) (೨-೧) ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಶ.ಭೃವಾಗಿ ನಾಶವಿಲ್ಲ 
ದ್ಟಾಗಿರುವ) ಬ್ರಹ್ಮವು ಎಂದು. ತಿಳಿಯಬೇಕು. («ಅವನನ್ನು ಶುಕ್ರನೆಂದೂ 
ಅಮ್ಮೈತನೆಂದೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಎ೦ಬ ವಾಕ್ಯವನ್ಟು) ಎರಡು ಸಲ ಹೇಳಿ 
ದ್ಬೂ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ 'ಹೀಗೆ' («ಇತಿ') ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿರುವದೂ 


ಗ 
ಉಪನಿಷತ್ತು ಮುಗಿಯಿತೆಂದು ಸೂಚಿಸುವದಕ್ಕೆ. 


ಮೃತ್ಯುವು ಹೇಳಿದ ಈ ನಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಜಿ ಕ್ರಮವನ್ನೂ ಎಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಪಡೆದುಕೊಂಡು ನಚಿಕೇತನು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಹೊಂದಿದನು, ಧೂಳಿ 
ಲ್ಲದನನೂ ಮೃತ್ಯುವಿಲ್ಲದವನೂ ಆದನು, ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಯಾವನು 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ನನ್ನೆ ಹೀಗೆಯೇ ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೋ (ಅವನೂ ಹೀಗೆಯೇ 
ಆಗುವನು). ॥ ೧೮ ॥ 


ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಹೊಗಳುವದಕ್ಕಾಗಿ]] ಕಥೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ವಿಷಯವನ್ನು 
ಈಗ ಉಪಸಂಹಾರಮಾಡಿ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಮೃತ್ನುವು ಹೇಳಿದ, ಹಿಂದೆ 
ವರ್ಣಿಸಿರುವ ಈ ಬ್ರಹ್ಮವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಮತ್ತು ಯೋಗವಿದ್ಯೆಯನ್ಫೂ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 





೫. ಸ್ಥೂಲಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮ ಶರೀರಗಳಿಂದ 4 ಹಲ್ಲಿ ನ ಸಿಪ್ಪೆಯೆ ವೇರ್ಕೆ, ದುಟು ಬೇರೆ. ಆಗು 
ಮತೆ ಬಿಡಿಸುವದಕ್ಕೆ ಜಾಣತನ ಬೇಕು , ಇದರಂತೆ ಆತ್ಮವನ್ರುವನ್ನು ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಳ್ಳು 
ವದಕ್ಕೂ ಜಾಣತನ ಬೇಕು 

ಕಿ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಸರಿಯಾದ ಗುರು ಉಪದೇಶಮಾಡಿದರೆ ಮತ್ತು ತಕ್ಕ ಶಿಷ್ಯನಾದರೆ ಫಲವು 
ಆಗಿಯೇ ಆಗುತ್ತದೆ; ಈ ವಿದೆಯ ಫಲವು ವೈದ್ಯವೇ ಮುಂತಾದುವುಗಳ ಫಲದಂತೆ ಸಂಶಯ 
ಗ್ರಸ್ತವಾವದ್ದಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇದನ್ನು ಹೊಗಳಿದೆ. 


ಮಂ. ೧೭-೧೮] ಉಪಸಂಹಾರ ೧೦೯ 


ಎ೦ದರೆ ಉಪಕರಣಗಳು ಫಲ- ಇವುಗಳ ಸಮೇತವಾಗಿ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಚಿ 
ಕೇತನು ಮೃತ್ಯುವಿನಿಂದ ವರಪ್ರದಾನಕಾರಣದಿಂದ ಪಡೆದುಕೊಂಡು. ಏನಾ 
ದನು ? ಎಂದರೆ- ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆದನು, ವುುಕ್ತನಾದನು ಎಂದರ್ಥ, ಹೇಗಿ 
(ಮುಕ್ತನಾದನು) ? ಎಂದರೆ ಈ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡದ್ದರಿಂದ ಧೂಳಿಲ್ಲ 
ದವನೂ ಎಂದರೆ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳ (ಸೋಂಕು) ಇಲ್ಲದವನೂ, ಮೈತ್ಯುವಿಲ್ಲ 
ದವನೂ ಎಂದರೆ ಕಾಮವೂ ಅವಿದ್ಯೆಯೂ ಇಲ್ಲರವನೂ ಮೊದಲು 1 (ಆಗಿ 
ಮುಕ್ತನಿಾದನು) ಎಂದು ಅರ್ಧ 

ನಚಿಕೇ ಕನೆೊಬ್ಬನೇ ಅಲ್ಲ, ನಚಿಕೇತನ ಹಾಗೆ. ಅತ್ಮವನ್ನು ಅರಿತು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ವನ್ನೇ ಎಂದರೆ ಗೌಣವಲ್ಲದ ನೇರಾದ ಒಳಗಿರುವ ಅತ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೇ 
ಎ೦ದರೆ ತತ್ತ_ನ ನ್ನ್ನ ೀ ಪಡೆದು ; ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮವಲ್ಲದ ಮತೊ ಾ೦ದನ್ನು (ನೆನ. 
ಸದೆ) ಎಂದಭನ ಪ್ರೂಯ ; ಹೀಗೆ ಎಂದರೆ ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಲ್ಲ ಅಧಕ್ಮಿತ್ಮ ಓವನ್ನೇ 
ಯಾವನು ತಿಳಿಯುತ್ತ್ಯಾನೋ, ಆ೦ಧ ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯುವವನೂ ರಾಜೂ 
ಗಳ "ಧೂಳಿಲ್ಲದವನಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆದು ಒಮೃತ್ಯುವಾಗುತ್ತಾನೆ ' ಎಂದು 
(ಈ) ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಶೀಷವು. 

]. ನಮ್ಮಿ ಬ್ಬರನ್ನೂ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಪಾಡಲಿ,ನಮ್ಮಿಬ್ಬರನ್ನೂ ಜೊತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಪೋಷಿಸಲಿ. (ಈ) ನೀರ್ಯವನ್ನು (ನಾವಿಬ್ಬರೂ) ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ 
ಉಂಟುಮಾಡುವಂತಾಗಲಿ, ನಾವು ಅಧ್ಯಯನಮಾಡಿದ್ದು ತೇಜಸ್ವಿಯಾ 
ಗಲಿ. (ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು) ದ್ವೇಷಮಾಡದೆ ಇರುವಂತಾಗಲಿ. 

॥ ಓಂ ಶಾಂತಿಃ ಶಾಂತಿಃ ಶಾಂತಿಃ ॥ 


ಶಿಷೃನೂ ಆಚಾರ್ಯನೂ ಪ್ರಮಾದದಿಂದ ಅನ್ಸೂಯವಾಗಿ ಕ ವಿದ್ಯಾಗ್ರಹಣ 
ವತಾಡುವದರಿಂದಲೂ ಆನ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಡುವದರಿಂದಲೂ ಟಕರ್‌ 


೫ ಕರ್ಮ, ಯೋಗ. ಇವು ಉಪಕರಣಗಳು ; ಶೋಕನಿವೃ ತ್ತಿ. ಯು ಫಲ. 

5], ಮೊದಲು ಅವಿದ್ಯಾಕಾಮಗಳು ಹೋಗಿ ಆಮೇಲೆ ಕರ್ಮಕೃತವಾದ ಸಂಸಇರದಿಂದಲೇ- 
ಮುಕ್ತನಾದನು- ಎಂದು ಭಾವ. 

| ಈ ಶಾಂತಿಯೂ ಇದರ ಭಾಸೃವೂ ಶ್ರೀಶುಕರಾಚಾಯರ ಭಾಷ್ಕಮೂಲದಲ್ಲಿ ಸೇರಿತ್ತೋ 
ಇಲ್ಲವೋ ಹೇಳುವದಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಎಕೆಂದರೆ ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಆದಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಶಾಂತಿಯಾಗಲಿ, ಇದರ 
ಭಾಷ್ಯವಾಗಲಿ ಇರುವಓಲ್ಲ; ಕೆಲವು ಪುಸ್ತಕಗಳಲ್ಲಿ (ಇತಿ ದ್ವಿತೀಯಾಧ್ಯಾಯಃ' ಎಂಬ ಮಾತುಗಳಾದ 
ಮೇಲೆ «ಸಹನಾವಿತಿ ಶಾಸ್ತ್ರಿಃ' ಎಂದಿಸ್ಟ್ರೇ ಇದೆ. 

ಶ್ಶಿ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಪಾರಪ್ರವೆಚನ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿರಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ. ಎಂದರ್ಥ. ್ಹಗುರುಶಿಷ್ಯಭಾವದಿ: ದಲೇ ಇದನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡ 
ಬೇಕು- ಎಂದು ಭಾವ 


೧೧೦ ಉಪಸಂಹಾರ [ಆ ೨ವ.2್ಠಿ 
ದೋಷವನ್ನು ಶಾಂತಿಗೊಳಿಸುವದಕಣ್ವಾಗಿ ಈ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆ 
ನಮ್ಮಿಬ್ಬರನ್ನೂ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ವಿದ್ಯಾಸ್ವರೂಪವನ ನ್ಫ್ಟು ನಮಗೆ ತೋರಿಸಿ 
ಕಾಪಾಡಲಿ, ಯಾರು ? ಎಂದರೆ ಊಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ ಆ ಪರಮೇ 
ಶ್ವ ರನೆ. ಮತ್ತು ಅ (ವಿದ್ಯೆಯ) ಫಲವನ್ನು * ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟು ನಮ್ಮಿ ಬ್ನರನೂ 
ಬಿಟ್ಟಿ ಗೆ ಪೋಷಿಸಲಿ, ಈ ಎದೈೆಯ.ಂದ ಗ ವೀರ್ಯವನ್ನು ಎಂದರೆ ಸ 

ರ್ದ್ವವಸ್ಥು *್ಕ ಒಟ್ಟಿಗೆ 1] ಮತ್ತು ತೇಒಸ್ನಿಗಳಾದ 
|ತೇಜನಿ ಸ್ವಿನೌ ರ ತೀಜಸ್ವಿನೊೋ] ನವಿ್ಮಬ್ಬರ ಆಧ್ಲೈಯ ಸವು ಸರಿಯಾದ ಅಧ-ಯ ನ 
ವಾಗಲಿ ಅಧವಾ ನಾವಿಬ್ಬರೂ ಅಧ್ಯಯ. ನವಡಿದ್ದು ಅದು ಬಹಳ ತೇಜಸ್ವಿ 
ಉರಾಗಲಿ, ಎ೦ದರೆ ವೀರ್ಯವುಳ್ಳ ದ್ಹಾಗಲ (ಎಂದರ್ಥ) ಶಿಷ್ಠ್ಯಾಚಾರ್ಯರಾದ 
ನಾವಿಬ್ಬರೂ ಒಬ್ಬ ರನೊ ಸಿಬ್ಬರು" ರ್ವೇಷ ಮಾಡದೆ ಇರೋಣ ಎಂದರೆ ಪ್ರಮಾದ 
ದಂದ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ « ಅಧ್ಯಯ ನವಾಡಿದ ಮತ್ತು ಅದಧ್ಯಯನಮಾಡಿಸಿದ ದೋಷ 
ದಿಂದ. ಪರಸ್ಪ ರದ್ರೆ ೇಷವನ್ನು ಸಟ 1... *೦ದರ್ಧ, «ಶಾಂತಿಃ 
ಶಾಂತಿಃ ಶಣಂತಿಃ'' ಎಂದು ಮೂರು ಸಲ ಹೇಳಿದ್ದು ಎಲ್ಲ್ಲ ದೋಷಗಳೂ 


ಪರಿಹಾರವಾಗು ವದಕ್ಕೆ. ಓದಿದ್ದ ॥ 


ತೆ 


॥ ತಾ ಕಣತ್ನ 1 


ಕತಾ ತಾಚಾ ಆಆ. 


೫ ವಿಷ್ಮೆಯ ಸ್ವರೂಪವು ಈ ಶಶ್ವರಭಕ್ತಿಯುಳ್ಳಾ ತನಿಗೇ ಗೊತ್ತಾಗುವದು, ಅದರ ಫಲವೂ 
ಅಂಥವನಿಗೇ ಆಗುವದು 

3; ಸರಿಯಾದ ಗುರು ಸರಿಯಾದ ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟ ವಿದ್ಯೆಗೇ ನೀರ್ಯವುಂಟು; ಹಾಗಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ ಅದು ಫಲಕಾರಿಯಾಗಲಾರದು 

1 ತೇಜಸ್ವಿನ್‌, ಅಧೀತಂ, ಅಸ್ತು' ಎಂದು ಒಂದನೆಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಪದಚ್ಚೇದ 
,ತೇಜಸ್ವಿ, ನೌ, ಅಧೀತಂ, ಅಸ್ತು' ಎಂದು ಎರಡನೆಯ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಶ್ರ 

ಕ್ಕಿ ಓಂ ಬಂಬುದು ಮಂಗಲವನ್ನೂ ಇತಿ ಎಂಬುದು ಭಾಷ್ಕದ ಸಮಾಷ್ತಿಯನ್ನೂ ಸೂಚಿ 
ಸುತ್ತವೆ. 


ಉಪನಿಷತ್ಸಾರ 


ಒಂದನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯ - ಒಂದಿನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


ಗಿಗಿ 








೧-೯. ವಾಜಶ್ರವಸನೆಂಬಾತನು ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನೂ ದಕ್ಷಿಣೆಯಾಗಿ _ ಕೊಡಬೇಕಾದ ವಿಶ್ವಚಿತ್ರು 
ಎಂಬ ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಿ ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲದ ಬರಡುಹಸುಗಳನ್ನು ದಕ್ಷಿಣೆಗೆಂದು ಒಯು ತ್ತಿರುವದನ್ನು 
ಕಂಡು, ಅವನ ಮಗನಾದ ನತಿಕೇತನೆಂಬ ಹುಡುಗನು ಅಯ್ಯೋ! ಇಂಥ ದಾನವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ 
ನಮ್ಮ ತಂದೆಗೆ ದುರ್ಗತಿ ಬರುವದಲ್ಲ '' ಎಂದು ಯೋಜಿಸಿ 4!ಅಪ್ಪ, ನನ್ನನ್ನು ಯಾರಿಗೆ ದಕ್ಷಿಣೆ 
ಯಾಗಿ ಕೊಡುತ್ತೀಯೆ?'' ಎಂದು ತಂದೆಯನ್ನು ಕೇಳಿದನು. «ನನ್ನನ್ನು ಯಾರಿಗೆ ಕೊಡುವೆ?'' 
ಎಂದು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮಗನು ತನ್ನನ್ನು ನಿರ್ಬಂಧಿಸುವದನ್ನು ಕಂಡು ಸಿಟ್ಟುಗೊ:ಡ ತಂದೆಯು 

ನಿನ್ನನ್ನು ಯಮನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿಗ್ಹೇನೆ'' ಎಂದನು. ತಂದೆಯು ಯಜ್ಞ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಆಡಿದ 
ಮಾತು ಸುಳ್ಳಾಗಬಾರದೆಂದು ೬ಳಿದ ನಚಿಕೇತನು. ಅಯ್ಯೋ ' ಏನೋ ಹೇಳಿಬಿಟ್ಟಿನಲ್ಲ' ಎಂದು 
ಪಶ್ಚ್ಹಾತ್ಮಾಪಪದುತ್ತಿದ್ದ ಅವನನ್ನು ಕುರಿತು («ನಿನ್ನ ವಚನವೇ ನಡೆಯಲಿ, ಇದರಿಂದ ನಿನಗೆ. ಒಳ್ಳೆಯ 
ದಾಗಬಹುದು. ಮಗನೊಬ ಮೋಸದಿಂದ ಸುಳ್ಳುಹೇಳಬೇಡ'' ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಸಿ ತಂದೆಯ ಅನುಚ್ಚೆ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ಯಮಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋದನು. ಯಮನು ಈ ವೇಳೆಗೆ ಮನೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಕಡೆಗೆ 
ಹೋಗಿದ್ದನು, ಅವನು ನಚಿಕೇ*ತನು ಬಂದು ಮೂರು ದಿನವಾದ ಮೇಲೆ ತಿರುಗಿ ಬಂದನು. ತನ್ನ 
ಮನೆಯ ಮುಂದೆ ಮೂರು ದಿನ ಉಪವಾಸವಿದ್ದ ಬ್ರಾಹ್ಮ ಇಕುಮಾರನಿಗೆ ಅತಿಧಿಸತ್ಯಾರವಿಲ್ಲದೆ ತಾನು 
ಅನಾದರಮಾಡಿದ ದೋಷದ ಪರಿಹಾರಕ್ಕಾಗಿ ಯಮನು «ಮೂರು ವರವನ್ನು ಬೆ-ಡಿಕೋ, ಕೊಡು 
ತ್ತ್ವೇನೆ'' ಎಂದು ಹೇಳಿದನು. 


೧೦-೧೯. ಆಗ ನಚಿಕೇಶನು ..ನಾನು ಹಿಂತಿರುಗಿ ಹೋದರೆ ನನ್ನ ತಂದೆಯು ನನ್ನ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರಸನ್ನ ನಾಗಿರಬೇಕು. ಇದು ಮೊದಲನೆಯ ವರವು ವಿರಾಟ್ಬು ಉಷನನ್ನು ಪಡೆಯು 
ವದಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ಅಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ನನಗೆ ತಿಳಿಕು. ಇದು ಎರಡನೆಯ ವರವು'' ಎಂದು ಕೇಳಿ 
ಕೊಂಡನು ಯಮನು ಈ ಎರಡು ವರಗೆಳನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟು ಕರ್ಮೊೋಪಾಸನೆಗಳ ಫಲವಾದ ವಿರಾ 
ಬ್ರಾಪ್ತ್ಮಿಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಅಗ್ನಿವಿದವ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಅಗ್ನಿಗೆ ನಚಿಕೇತನೆಂದೇ ಇನ್ನು 
ಮೇಲೆ ಹೆಸರಾಗಲಿ'' ಎಂದು ಹೆಚ್ಚಿಗೆಯ ವರವೊಂದನ್ನೂ ತಾನಾಗಿ ಕೊಟ್ಟನು. ಯಾವನು ಈ ನಚಿ 
ಕೇತಾಗ್ನಿಯನ್ನು ಉಪಾಸನೆಮಾಡುವನೋ ಅವನು ಬದುಕಿರುವಾಗಳೇ ಅಧರ್ಮ, ಅಜ್ಜಾನ- ಮುಂ 
ತಾದವುಗಳನ್ನು ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಸತ್ತ ಮೇಸೆ ವಿರಾಡಾತ್ನ ನಾಗಿ ದು`ಒವರ್ಜಿತಿನಾಗುವನು.. ಇಂಥ 
ಉಪಾಸನಾಕ್ರಮವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟದ್ದೇ ಯವ ನು ಕೊಟ್ಟ ಎರಡನೆಯ ವರವು. 


೧೧೨ ಉಪನಿಷತ್ಸಾರ 


೨೦-೨೯. ಆಮೇಲೆ :.ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಿಗಿಂತ ವೃತಿರಿಕ್ತನಾಗಿ ಬೇರೊಂದು ದೇಹವನ್ನು 
ಹೊಂದುವ ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಇದಾನೆಂದು ಕೆಲವರೂ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಕೆಲವರೂ ಹೇಳುತ್ತಿರುವ; ಪ್ರತ್ಯ 
ಕ್ಪಾ ನುಮಾನಗಳಿಗೆ ನಿಲುಕದ ಈ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವನ್ನು ನನಗೆ ಹೇಳಿಕೊಡು'' ಎಂದು ನಚಿಕೇತನು 
ಮೂರನೆಯ ವರವನ್ನು ಬೇಡಿಕೊಂಡನು ಈ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಿ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ನಚಿಕೇತನು ಅರ್ಹನೋ 
ಅಲ್ಲವೋ ಎಂದು ಪರೀಕ್ಮಿ ಸುವದಕ್ಕೋಸ್ಕರ ಯಮನು ..ನಚಿಕೇತನೆ, ಇದನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ದೇವತೆ 
ಗಳಿಗೂ ಕಷ್ಟವಾಗಿರುವದು ಇದಲ್ಲದೆ ಈ ವರದಿಂದ ನಿನಗೇನಾಗಬೇಕು? ಆಯುಸ್ಸು, ಪ್ರಜಾಸಂತತಿ, 
ಪಶುವಿತ್ತಕ್ಷೇ ಶ್ರಾದಿಗಳು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ-. ಇಂಥ ವರಗಳನ್ನು ಕೇಳಿಕೊ, ಇಂಥ ಅನುಕೂಲವನ್ನೆಲ್ಲ 
ಕಲ್ಪಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತೇನೆ'' ಎಂದನು. ಆದರೆ ನಚಿಕೇತನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಮುಪ್ಪನ್ನು ತರುವ ಆ 
ಭೋಗಗಳನ್ನು ಯಾವವನ್ನೂ ಒಲ್ಲದೆ ತನಗೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವನ್ನೇ ತಿಳಿಸಬೇಕೆಂದು ಪಟ್ಟು 
ಹಿಡಿದು ಕೇಳಿಕೊಂಡನು. 


ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ - ಎರಡನೆಯ ವಕ್ಲಿ 








೧೨೬. ನಚಿಕೇತನ ಉತ್ತಮವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಕಂಡ ಯಮನು ಇವನಿಗೆ ಆತ್ಮವಿದ್ಕೆ 
ಯನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದನು. ಅವನು ಮೊದಲು ಇವನ ವೈರಾಗ್ಯವನ್ನು ಮೆಚ್ಚಿ ಹೊಗಳಿದ್ದು ಹೇಗೆಂ ದರೆ. 
«ನಚಿಕೇತನ, ಪ್ರಿಯವಾದದ್ದು, ಹಿತರಾದನ್ನು.. ಎದು ಎರಡು ಬಗೆಯ ಸಾಧನಳಳು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
ದೊರೆಯಬಹುದಾಗಿವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹಿತವನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಒಳ್ಳೆಯ ಫಲನಾಗುವದು, ಪ್ರಿಯವಾ 
ಬೆಡ್ದನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಂಡವನಿಗೆ ಪುರುಷಾರ್ಥವು ನಸ್ಪವಾಗುತ್ತದೆ ಆದ್ರೆರಿಂದ ಮೂಢನಾಗಿ ಪ್ರಿಯವಾದ 
ಪ್ಪ ನ್ನ್ನ ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳದೆ ವಿವೇಕಿಯಾದವನು ಹಿತವನ್ನೇ ಒಯಸಬೇಕು. ನೀನು ಹಿತವನ್ನೇ ಬಯಸ 
ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೇಳಿದ್ದು ನೀನು ವಿವೇಕಿಯೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ 

ಪಿ೧ಕ. «ಈ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವು ಎಸ್ಟೋ ಜನರಿಗೆ ಕಿನಿಗೇ ಬೀಳುವದಿಲ್ಲ ಇನ್ನು ಕೆಲವ 
ವಿಗೆ ಬಿದ್ದರೂ ಅವರಿಗೆ ಅದು ತಿಳಿಯುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಇದನ್ನು ತಿಳಿಸುವ ಗುರುವೂ ತಿಳಿಯುವ 
ಶಿಷ್ಯನೂ ಅದ್ಭುತಪ್ರಜ್ವರಾಗಿರಬೇಕು ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಬಲ ಆಚಾರ್ಯನು ಹೇಳಿದ ಮಾತಿ 
ನಿಂದ ಆತ್ಮತಕ್ಕ್ವವು ತಿಳಿದೀತೇ ಹೊರತು ಅದು ಬರಿಯ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಗೋಚರವಾಗುವಂಥದ್ದಲ್ಲ 
ಇಂಥ ಸೂಕ್ಚ್ಮ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೆಂದು ನೀನು ಬ್ರಹ್ಮ ಪದವಿಯನ್ನು ಕೂಡ ಕಡೆಗಣಿಸಿ 
ಪರಮತತ್ತ್ವವನ್ನೇ ಕೇಳುತ್ತೀಯಲ್ಲ ! ಇದು ನಿನ್ನ ಉತ್ತಮಯೋಗ್ಯೃತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದರೂ ಈ ಆತ್ಮಶತ್ತ್ವವು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗವನ್ನು ತಿಳಿದವಂಗೆ 
ಮಾತ್ರ ಗೊತ್ತಾಗುವದು ಇದನ್ನು '್ರವಣಮನನಗಳಿಂದ ವಿಂಗಡಿಸಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡವನಿಗೆ ಪರಮಾ 
ನಂದವೇ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುತ್ತ ದೆ. ಇದನ್ನು ನೀನು ಬಯಸಿದ್ದು ನಿನಗೆ ಉತ್ತ ಮಗತಿಯಾಗುವ 
ದೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ.'' 

೧೪-೧೭ ಹೀಗೆಂದು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಪ್ರಸನ್ನನಾಗಿರುವ ಯಮನನ್ನು ಕಂಡು ನಚಿಕೇತನು 
4 ಹಾಗಾದರೆ ನಾನು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದುತೆ ಧಮಾಧರ್ಮಗಳಿಗೂ ಕ್ರಿಯಾಕಾರಕಫಲಗಳಿಗೂ ಕಾಲ 


ಉಪನಿಷತ್ಸಾರ ೧೧೩ 


ತ್ರಯಕ್ಕೂ ಮಾರಿರುವ ಆ ಆತ್ಮ ತತ್ತ ಎವನ್ನೆೇ ಹೇಳು'' ಎಂದು ಮತ್ತೆ ಬೇಡಿಕೊಂಡನು ಆಗ ಯಮನು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ... ನಚಿಕೇತನ, ವೇದಪ್ರತಿಪಾದ್ಯವಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮ ಚರ್ಯಾದಿಸಾಧನಗಳಿಂದ ಪಡೆಯ 
ಬೇಕಾಗಿರುವ ಈ ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಓಂಕಾರವು ವಾಚಕವಾಗಿಯೂ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿಯೂ ಇರುವದು. ಓಂಕಾ 
ರವು. ಪರಾಪರಬ್ರಹ್ಮ ಗಳೆಂಡಕ್ಕೂ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಇದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದು ಉಪಾಸನೆ 
ಮಾಡಿದರೆ ಎರಡನ್ನೂ ಪಡೆಯಬಹುದು. 

೧೮-೨೨. ಈ ಓಂಕಾರದ ಮೂಲಕ ತಿಳಿಯುವ ಬ್ರಹ್ಮದ ಸಾಕ್ಪಾತ್ಸ್ವರೂಪವೇನೆಂದರೆ... 
ಹುಟ್ಟುವದು ಬೆಳೆಯುವದು. ಮುಂತಾದ ವಿಕಾರಗಳು ಇದಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಶರೀರದಲ್ಲಿಯೇ ಆತ್ಮನಾಗಿ 
ರುತ್ತಿದ್ದರೂ ಶರೀರದ ವಿಕಾರಗಳು ಯಾವುವೂ ಇದಕ್ಕಿಲ್ಲವಾದ ಕಾರೂ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಇದು 
ಖಾರಿರುವದು ಎಲ್ಲಾ ನಾಮರೂಪಗಳೂ ಇದಕ್ಕೆ ಉಪಾಧಿಯಾಗಿರುತ್ತವೆ; ಇದು ಅಣುವಿಗಿಂತ ಅಣು, 
ಮಹತ್ತಿಗಿಂತ ಮಹತ್ತು. ವಿಜ್ಞಾ ನಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿರುವ ಇದಕ್ಕೆ ಯಾವ ವಿಕಾರವೂ ನಿಜವಾಗಿ ಇಲ್ಲ; 
ವಿಶೇಷಜ್ಞಾನದ ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು ನಾನಾಚಲನಗಳನ್ನು ಪಡೆಬುವಂತೆ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿ 
ರುವದು, ನಿಶ್ಚಯವಾಗಿ ಇದಕ್ಕೆ ಶರೀರವೇ ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾದ ಕೂಟಸ್ಟಜಾ ನ 
ರೂಪವಾದ ಇದೇ ನಾನೆಂದು ಅರಿತವನಿಗೆ ಶೋಕವು ಇಲ್ಲವಾಗುತ್ತದೆ 

೨೦-೨೫ *«ನಿಷ್ಕಾಮನಾಗಿ ಆತ್ಮ ನನ್ನೇ ಬಸಸುವದೇ: ಈ ಆತ್ಮಜ್ಪಾ ನಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯಸಾಧ 
ನನು ಕೆಟ್ಟ ನಡತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮನಸ್ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಗುರುವಿನ ಮೂಲಕ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವವನಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮಮೊಬ *ಆತ್ಮಯಾಧಾತ್ಮ್ಯವು ತಿಳಿಯುವದು. ಯಾವ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ನಿಲುಕದೆ 
ನಿತ್ಠವಾಗಿರುವ .. ಈ ಬ್ರಹ್ಮತಶತ್ತ್ವವು ಇಂಧ ಅಧಿಕಾರಿಗೊಬ್ಬನಿಗೇ ತಿಳಿಯುವದು 


ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ - ಮೂರನೆಯ ವಲ್ತಿ 





೧೨೨ «ಈ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರು ಆತ್ಮರಿರುವರು, ಇವರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನು ನಾವೆಲ್ಲರೂ 
ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಸಂಸಾರಿಯು ; ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಪರಮಾರ್ಥಸ್ತರೂಪನಾಗಿರುವ ಆಸಂಸಇರಿಯು. 
ಜ್ಞಾನಿಗಳೂ ಪಂಚಾಗ್ನಿವಿದ್ದೆಯನ್ನು ಬಲ್ಬವರೂ ಅಸಂಸಾರಿಯಾದ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಹೊಂದುವರು 
ಕರ್ಮಿಗಳು ಉಪಾಸನೆಯಿಂದ ಹೊಂದುವ ಅಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನೂ ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಜ್ಞಾ ನದಿಂದ 
ಪಡೆಯುವ ಪರಬ್ರಹ್ಮವನ್ನೂ ಕಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾ ನವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗುವದು. 

ತಳ.  (ಶರೀರವೆಂಬುದೊಂದು ಗಾಡಿಯು. ಇಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನೇ ರಥಿಕನು, ಬುದ್ಧಿಯು 
ಗಾಡಿಯನ್ನು ನಡೆಸುವವನು, ಮನಸ್ಸೆಂಬುದೇ ಕಡಿವಾಣವು, ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಕುದುರೆಗಳು, 
ಶಬ್ದಾದಿವಿಷಯಗಳೇ ಇವು ನಡೆಯುವ ರಸ್ತೆಗಳು ಈ ಗಾಡಿಯಲ್ಲಿ ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯಮನಸ್ಸು ಗಳಿಂ 
ದೊಡಗೂಡಿರುವ ಜೀವನು ಪ್ರಯಾಣಮಾಡುತ್ತಾ ಸಂಸಾರವನ್ನೂ ಮೋಕ್ಷವನ್ನೂ ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವನು. 
ಬುದ್ಧಿ ಯೆಂಬ ಸಾರಧಿಯು ಅವಿವೇಕಿಯಾಗಿದ್ದರೆ ಕುದುರೆಗಳನ್ನು ಮನಸ್ಸುಬಂದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಕೈ 
ಬಿಡುತ್ತಾನಾಗಿ ರಥಿಕನಾದ ಜೀವನು ಸುಸಾರದಲ್ಲಿ ತೊಳಲಬೇಕಾಗುವದು. ಆದರೆ ಆ ಸಾರಥಿಯು 
ಏವೇಕಿಯಾಗಿದ್ದರೆ ಕುದುರೆಗಳನ್ನು ಹತೊೋಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಮತ್ತೆ ಹಿಂತಿರುಗುವ ಸಂಭವವಿಲ್ಲ 
ದಂಥ ಪರಮಾತ್ಮ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿ ಸುತ್ತಾನೆ. 

ಕಾ. 15 


೧೧೪ ಉಪನಿಷತ್ತಾರ 


೧೦೨೧೧. ೬ ಈ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸ್ಟ್ಯಾನವನ್ನು ವಿವೇಕದಿಂದ ಸೇರುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆಂದರೆ 
ಇಂದ್ರಿಯ, ವಿಷಯ, ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ » ಮಹತ್ತು, ಅವ್ಯಾಕೃತ-. ಇವು ಒಂದಕ್ಕಿಂತ ಒಂದು 
ಸೂಕ್ಷ ಒವಾಗಿರುವವು. ಇವುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿ ತವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ತುಂಬಿ 
ಕೊಂಡಿರುವ ಆತ್ಮನೇ ಕೊನೆಯ ತತ್ತ್ವ. ಈ ಆತ್ಮ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದುತೆ ಸ್ವೂಲಸೂಕ್ಷ ಒತಾರ 
ತಮ್ಯದಿಂದ ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ ಇನ್ನೇನೂ ಅರಿಯಬೇಕಾದದ್ದು ಇರುವದಿಲ್ಲವಾಗಿ ಅದೇ ಕೊನೆಯ ಗತಿ 


೧೨-೧೫. «ಈ ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ ಇರುತ್ತಿದ್ದರೂ ಸ್ಥೂಬಬುದ್ಧಿಗಳಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡುವವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಲಸ 
ಮಾಡಿ, ಆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಲಯಿಸಿಕೊಂಡು, ಆ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭಸಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಅತ್ಯಂತವಾಗಿ ನಿರ್ಮಲಮಾಡಿಕೊಂಡು ಕೊನೆಗೆ ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿ ಆಗುವ ಎಲ್ಲಾ ಅರವುಗಳಿಗೂ ಸಾಕ್ಟಿ 
ಯಾದ ಕೂಟಸ್ಥ ನಾದ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಆ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೂ ಆಯಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇದನ್ನು ಅರಿಯುವ 
ದಾರಿಯು ಕತ್ತಿಯ ಅಲುಗಿನ ಮೇಲೆ ನಡೆಯಬುವಷ್ಟು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ಹೋಗತಕ್ಕದ್ದಾದ್ದರಿಂದ 
ನಿವೇಕದಿಂ ದಲೂ ಸದ್ಗುರುವಿನುಪದೇಶದಿಂದಲೂ ಇದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಈ ಆತ್ಮವು ಬಲು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿರುವದು. ಇದಕ್ಕೆ ಶಬ್ದವಿಲ್ಲ, ಸ್ಪರ್ಶವಿಲ್ಪ, ರೂಪವಿಲ್ಲ, ರಸವಿಲ್ಲ, ಗಂಧವಿಲ್ಲ, 
ಆದಿಯಿಲ್ಲ, ಅಂತವಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡದಾಗಿ ಅಲ್ಲಾಡದೆ, ಸವೆಯದೆಒಂದೇ ರೂಪದಲ್ಲಿರುವದು.'' 

೧೬೧೭. ನಸಿಕೇತನಿಗೆ ಯಮನು ಹೇಳಿರುವ ಈ ಉಪಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಯೋಗ್ಯರಿಂದ 
ಕೇಳಿ ಯೋಗ್ಯರಿಗೆ ಉಪದೇಶಮಾಡಿದವನಿಗೆ ಉತ್ತಮಗತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಬ್ರಹ್ಮ ಸಭೆಯಲ್ಲಾಗಲಿ 
ಶ್ರಾದ್ದ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯಾಗಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ ಇದನ್ನು ಶ್ರವಣಮಾಡಿಸುವದರಿಂದ ಅನಂ ತಫಲವುಂಟು. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ - ಒಂದನೆಯ ವಕ್ತಿ 








೧೨೨. ಅಣಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಸ್ವಭಾವದಿಂದ ಹೊರನೋಟವೇ ಇರುವದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಂದ್ರಿ 
ಯಗಳಿಗೆ ವಶನಾದವನು ವಿಷಯಾಸಕ್ತನಾಗುವನೇ ಹೊರತು ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. 
ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳಿಂದಾಗುವ ವಿಷಯಸುಖವು ಅನಿತ್ಯವೆಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡವರು ಆ ಇಂದ್ರಿ ಯ 
ಗಳನ್ನು ಬಿಗಿಹಿಡಿದು ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮನನ್ನೇ ನೋಡುವರು. 


ತಿ೨೧೦.  * ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವಾಗ ನಮಗೆ ಉಂಟಾಗುವಂತೆ 
ತೋರುವ ಅರಿವೇ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವು. ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವ ತಿರುವ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನೂ 
ಕರ್ಮೂ ಪಾಸನೆಗಳಿಗೆ ಗುರಿಯಾಗಿರುವ ಸಮಸ್ತೃಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಾದ ಈಶ್ವರನ ಬೇರೆಯಲ್ಲ. 
ಯಾವ ಸಂಸಾರವೂ ಇಲ್ಲದ ಒಬ್ಬ ಆತ್ಮನೇ ಈ ಎರಡು ಬಗೆಯಲ್ಲಿಯೂ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವನು. 

೧೧-೧೫.  «« ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನು ಅಳತೆಗೆ ಕಟ್ಟುಬಿದ್ದಿರುವುತೆ ಅವಿದ್ಯೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಉಣುತ್ತಿದ್ದರೂ ಸರಿಯಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಇವನೇ ಅನಂತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವಾಗಿರುವನು." ಇವನಲ್ಲಿ ಭೇದ 
ವನ್ನು ಕಂಡಾತನಿಗೆ ಸಂಸಾರವೂ ಅಭೇದವನ್ನು ಕಂಡಾತನಿಗೆ ಬ್ರ ಹ್ಮ ಸಾಯುಜೃವೂ ದೊರೆಯುವವು. 


ಉಪನಿಷತ್ಸಾರ ೧೧೫ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ- ಎರಡನೆಯ ವಲ್ಲಿ 


೧೨೨. ಈ ನಮ್ಮ ಶರೀರದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನೇ ಬ್ರಹ್ಮವಾದ್ದರಿಂದ ಇವನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಪಡೆದರೆ ಸಂಸಾರದ ಕಟ್ಟು ಕಳಚಿಕೊಳ್ಳುವದು, ಮುಂದಕ್ಕೆಂದಿಗೂ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಕಾಲಡದೆ 
ಇರುವನು. ಎಲ್ಲಾ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಒಬ್ಬ ಆತ್ಮನೇ ಇರುವನೆ:ದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ತ್ಠಿ-೭. ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯವೂ ಪ್ರಾಣವೃತ್ತಿಗಳೂ ಈ ಆತ್ಮನಿಗಾಗಿಯೇ ನಡೆಯು 
ತ್ತಿರುವವು, ಈ ಆತ್ಮನೇ ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಬಲವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ರುವನು ಇವನಿಂದಲೇ ಪ್ರೆ ರಿತ 
ವಣಗಿ ಅವು ಒಂದರೊಡನೆಂದು ಸೇರಿ ಕೆಲಸಮಾಡುತ್ತಿರುವವು.' ಹೀಗೆ ನಾನಾವಿಧದಿಂದ ಸಿದ್ಧವಾಗಿ 
ರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದು ಅಂಯಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಂಥವನಿಗೆ ಸ್ಮ್ಯಾವರಜಂಗಮ ರೂಪ 
ಶರೀರವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವದೇ ಗತಿ. 

೮-೧೧. *«ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇರುವ ಕನಸಿನಲ್ಲಿಯೂ ಈ 
ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆಯಿಂದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿಕೊಂಡು ಇರುವನು. ಇವನೇ ಬ್ರಹ್ಮವು. ಸಮಸ್ತ 
ಲೋಕಗಳೂ ಇವನನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿಕೊಂಡಿರುವವು, ಇವನನ್ನು ಮಾರಿ ಯಾವದೂ ಇರಲಾರದು. 
ಬೆಂಕಿಯು ತಾನು ಸುಡುವ ಈಟಿ ಗಯೇ ಮುಂ ತಾದವುಗಳನ್ನು ಹೊಕ್ಕು ಆಯಾ ಆಕಾರಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದುವಂತೆಯೂ ವಾಯುವು ಕೊಳಲೇ ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೂಪವನ್ನು 
ಹೊಂದುವುತೆಯೂ ಕಂಡರೂ ಅವು ತಮ್ಮ ರೂಪದಿ:ದ ಶುದ್ಧವಾಗಿ ಬೇರೆ ಇದ್ದುಕೊಂಡೇ ಇರುವಂತೆ 
ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲಾ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಭೋಕ್ತ್ಸವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದರೂ ನಿಜವಾಗಿ 
ತಾನು ಆ ಶರೀರಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ ತನ್ನ ಶುದ್ಧವಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತಿರುವನು. 
ಸೂರ್ಯನು ಎಲ್ಲಾ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನೂ ಬೆಳಗುತ್ತಿ ದ್ದರೂ ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನೋಡಿದ ಪುಣ್ಯಾಪಣ್ಯ 
ಗಳಿಗೆ ಹೊರಚ್ಚಾಗಿರುವಾತೆಯೇ ಈ ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲರ ಅಂತರಾತ್ಮ ನಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅವಿದ್ಧೆಯಿಂದ 
ಜೀವರು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಸಂಸಾರದೋಷಗಳಿಗೆ ಹೊರಚ್ಚಾಗಿಯೇ ಇರುವನು. 

೧೨-೧ಮ್ಮ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲಾ ಶರೀರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಒಬ್ಬನೇ ಆತ್ಮನು ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳಿಗೆಲ್ಲಾ 
ಚೇತನನಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಆಯಾ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಪ್ರೇರಿಸುತ್ತಾ ಫಲದಾತೃವಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರೂ ತಾನು 
ಯಾವ ವಿಕಾರವೂ ಇಲ್ಲದೆ ತನ್ನ ನಿತ್ಯಶುದ್ಧಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವನೊದು ಯಾರು ಗುರುವಿನ ಉಪ 
ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಕೋ ಅವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಶಾಶ್ವತಸುಖವಾದ ಮೋಕ್ಷವು ದಕ್ಕು ವದು. 

೧೪೨೧೫. «ಈ ಆತ್ಮವಸ್ತು ನಮ್ಮಂಥ ಅಜ್ಜರಿಗೆ ತೋರೀತೆ ಎಂದು ಸಂದೇಹಪಡಲು 
ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ವಪ್ರಕಾಶವಾದ ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿದೆ. 








ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ- ಮೂರನೆಯ ವಲ್ಚಿ 


೧೪, «ಅನಾದಿಯಾಗಿ ಅನಂತವಾಗಿರುವುತೆ ತೋರುತ್ತಿರುವ ಈ ಸಂಸಾರವೆಂಬ 
ವೃಕ್ಷಕ್ಕೆ ಬೇರಿನಂತೆ ಆಧಾರವಾಗಿ ರುವದೇ ಬ್ರಹ್ಮವು. ಅದರ ಕಟ್ಟ ಲೆಯಿಂಂ ದರೋ ಎಂಬಂತೆ 
ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ » ಅಗ್ನಿ, ವಾಯು. ಮುಂತಾದವುಗಳು ವ್ಕ ವಸ್ಕೆಯಿಂದ ಕೆಲಸಮಾಡುತ್ತಿರುವವು, 

೫. «೬. ಸರಿಯಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ ನಮ್ಮ ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿಯೇ ಆತ್ಮನ ನಿಜವು ಸ್ಫು ಟ 








(೧೧೬ ಉಪನಿಷಶ್ಸಾರ 


ನಾಗಿ ತೋರುವದು; ಲೋಕಾಂತರದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತೋರುವದಿಲ್ಲ, ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕ'ದಲ್ಲಿ 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ಕಾಣುವದೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ ನಿಜ್ನ ಆದರೆ ಆ ಲೋಕವನ್ನು ಉತ್ಕ ಸ್ಟವಾದ 
ಕರ್ನ್ಮೋಪಾಸನೆಗಳಿಂದ ಪಡೆಯಬೇಕಾಗಿರುವದ?ಿಂದ ಅದು ಸಿಕ್ಕುವದು ತುಂಬ ಕಷ್ಟವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ ಆತ್ಮ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

೬೧೧. ೬" ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವುಂಟಾಗಲಿ ಹೋಗಲಿ, ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪದಿಂ 
ದಲೇ ಇರುವನೆಂತಲೂ ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ದಿ, ಅಹಂಕಾರ- ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮಾರಿ 
ಯಾವ ಸಂಸಾರಧರ್ಮವೂ ಇಲ್ಲದವನಇಗಿರುವಸೆಂತಲೂ ಅರಿತುಕೊಂಡಾತನು ಮೋಕ್ಟ್ತ ವನ್ನು ಹೊಂದು 
ವನು. ಈ ಆತ್ಮನನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯದಿಂದ ನೋಡುವದಕ್ಕೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೇ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಿ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳ ವ್ಳಾಪಾರವಿಲ್ಲದಂತೆ ಅವುಗಳನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಅವಸ್ಥೆಗೆ ಯೋಗವೆಂದು ಹೆಸರು , ಆ ಅವಸ್ತೈಯಲ್ಲಿ ಆತನು ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವನು 
ಆದ್ದರಿಂದ ಅಂಥ ಯೋಗವನ್ನು ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡುವದು ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧಕವಾಗಿರುವದು. 

೧೨.೧೬.  « ಆತ್ಮನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಾಗಲಿ ಮನಸ್ಸಿಗಾಗಲಿ ಗೋ ಚರವಾಗುವನಲ್ಲ 
ವಾದರೂ ಸಮಸ್ತಜಗತ್ತಿಗೂ ಆಧಾರನಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅವನು ಇದಾನೆಂಬುದೇ ಸರಿಯಾದೆ ತಿಳಿ 
ವಳಿಕೆ; ಅವನು ಇರುವದರಿಂದಲೇ ಈ ಜಗಕ್ಕೆಲ್ಲ . ಇದೆ' ಏಂಬ ಅರಿನಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುತ್ತದೆ 
ಆದರೆ .ಇದೆ' ಎುಬುದೂ ಒಂದು ಉಪಾಧಿಯಿಂಂದ ತಿಳಿದ ಸ್ವರೂಪವು; ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ಉಪಾ 
ಧಿಯೂ ಇಲ್ಲದಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ಇರುವನೆಂದಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೊ ದಾಗಲಿ ಹೇಳುವದಕ್ಕಿಲ್ಲ ಇರು 
ವಿಕೆಯೇ ಮುಂತಾದ ಯಾವ ವಿಶೇಷವೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಲ್ಲವೆಂಬುದೇ ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವು. ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಗೆಂಟುಹಾಕಿಕೊಂಡಿರುವ ತಪ್ಪುತಿಳಿವುಗಳೆಲ್ಲ ಹೋದರೆ, ಆ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಿನಿಂದಾಗಿರುವ ನಮ 
ಕಾಮಗಳಿಲ್ಲ ತೂಲಗುವವು, ಕಾಮಗಳೆಲ್ಲ ಹೋದರೆ ಕಾಮದಿಂದಾಗಿರವ ಜನನಮರೂ 
ಸಂಸಾರವೂ ಹೋಗಿ ನಾಶವಿಲ್ಲದ ಬ್ರಹ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುವದು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ 
ಈ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಬ್ರ ಹ್ಮೋ ಪಾಸನೆಮಾಡಿದವರು. ಉಪಾಸನೆಯ 
ಬಲದಂದ ಸುಷುಮ್ನಾ ನಾಡಿಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೊಗಿ ಬಹುಕಾಲನಿರುವ ಅಮೃತ 
ತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯುವರ:; ಅಲ್ಲಿಯೂ ಜ್ಞಾನ ವನ್ನು ಹೊಂದಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಮುಖ್ಯವಾದ ಮುಕ್ತಿ! ಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವದಕ್ಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿಯ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗಲು ಯತ್ನಿಸಬೇಕು 

೧೭೧೮. ಒಟ್ಟು ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ, ಜನರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವು ಈಗ 
ಸಂಸಾರಿಯಾದ ಸಣ್ಣ ಆತ್ಮನೆಂದು ತೋರುತ್ತಿದ್ದರೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಅನಾತ್ಮಗಳಿಂದ ಬಿಡಿಸಿ ತಿಳಿದು 
ಕೊಂಡರೆ ಅದೇ ಆತ್ಮನೇ ನಿಜವಾಗಿ ನಿತ್ಯಶುದ್ಧವಾಗಿ ಯಾವ ಸಂಸಾರಧರ್ಮವೂ ಇಲ್ಲದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವೆಂದು ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಮೃತ್ಯುವು ಉಪದೇಶಿಸಿರುವ ಈ ಬ್ರಹ್ಮ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೂ ಯೋಗಮಾರ್ಗ 
ವನ್ನೂ ಅರಿತು ನಚಿಕೇತನು ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆದು ಪರಿಶುದ್ಧವಾದ ಸಂಸಾರವರ್ಜಿತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವಾದನು._ ಇದರಂತೆ ಯಾರು ಯಾರು ಈ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವರೋ ಅವರೆಲ್ಲ ಅಂಥ 
ಬ್ರ ಹ್ಮಸ್ವರೂನವನ್ನೇ ಪಡೆಯುವರು. 


ಕಾಠಕೋಪನಿಷತ್ತು 
(ಸಂಸ್ಕ ಎತೆಮೂಲ) 

* ಓ೦1 ಸಹನಾವವತು! ಸಹ ನೌ ಭುನಕ್ತು! ಸಹ ವೀರ್ಯ. ಕರವಾವ 
ಹೈ! ತೇಜಸ್ವಿನಾವಧೀತಮಸ್ತು, ಮಾ ವಿದ್ವಿಷಾವಹೈ ॥ ಓಂ ಶಾನ್ರಿ$ ಶಾಸ್ತ್ರಿ 
ಶಾನ್ಸ್ಮಿಃ | 

ಅಥ ಪ್ರಥಮಾಧ್ಯಾಯೇ ಪ್ರಥಮಾ ವಲ್ಲೀ 


ಓಂ! ಉಶಸ್ತವೈ ವಾಜಶ್ರವಸಃ ಸರ್ವವೇದಸಂ ದದೌ | ತಸ್ಥೃ ಹ ನಚಿಕೇತಾ 


“ು 
ನಾಮ ಪುತ್ರ ಆಸ ॥೧೬.! 
ತಗ೦ ಹ ಕುಮಾರಗ್‌೦ ಸನ್ನಂ೦ ದಕ್ಷಿಣಾಸು ನೀಯಮಾನಾಸು ಶ್ರದ್ದಾ 
ಏವೇಶ ಸೋಳ*ಮನ್ಯತ ॥ ೨॥ 
ಸ್ರೀತೋದಕಾ ಜಗ್ಗತ್ಛಣಾ ದುಗ್ಗದೋಹಾಾ ನಿರಿನ್ದಿ )ಯಾಃ | 
ಅನನಸ್ಟಾ ನಾಮ ತೇ ಲೋಕಾಸ್ಕಾನ"್‌ ಸ ಗಜ್ಜತಿ ತಾ ದದಿತ್‌ 18ಇ॥ 


ಸಹೋವಾಜ ಹಿತರಂ ತತ ಕಸ್ಮೆ ೨ ಮಾಂ ದಾಸ್ಯಸೀತಿ । 
ದ್ವಿತೀಯಂ ತೃತೀಯಂ ತಗ ಹೋವಾಚ ಮೃತ್ಯವೇ ತ್ವಾ ದದಾವಿತಾತಿ ॥ ೪ ॥ 
ಬಹೂನಾಮೇವಿು ಪ್ರಥಮೋ ಒಹೂನಾಮೇವಿು ಮಧ್ಯವ.॥ | 


ಕಿಗ್‌೦ ಸ್ವಿದ್ಧಮಸ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯಂ ಯ.ನ್ಮಯೊಡ್ಟ ಕರಿಷ್ಕೃತಿ 1೫ 
ಅನುಪಶ್ಯ ಯಧಾ ಪೂರ್ವೇ ಪ್ರತಿಪಶ್ಯ ತಧಾ ಪಠೇ 

ಸಸ್ಯವಿವ ಮರ್ತ;ಃ ಪಚ್ಛತೇ ಸಸ್ಮವಮಿವಾಜಾಯತೇ ಪುನಃ ॥ಓ॥ 
ವೈಶ್ವಾ ನರಃ ಪ್ರವಿಶತ್ಯತಿಧಿರ್ಬ್ರಾಕ್ಮಣೋ ಗೃಹಾನ್‌ | 

ತಸ್ಥೆ ಒಎ್ರತೌಗ೦ ಶಾಸ್ತಿಂ ಕುರ್ವನ್ನಿ ಹರ ವವ ಸ್ಟ _ತೋದಕಮ" 1೭॥ 


ಅಶಾಪ ಶತೀಕ್ಷೆ ೀ ಸಂಗತಗ"೦ ಸೂನೃೈ ತಾಂ ಹೀಷ್ಟಾ ಪೂರ್ತೀ ಪುತ್ರಪಶೂ 
ಗ್‌೦ಶ್ಚ ಸರ್ವಾನ್‌ 1 ಏತವನ್ತೃಬ ಎ ಪ್ರರುಷಸ್ಯಾಲ್ಟ ಸೋ ಯಸ್ಸಾ 
ನತ್ನಕ್ಟ ಸು ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋ ಗೃ; ಹೇ !(೮॥ 
ತಿಸೋ "ರಾತ್ರೀರ್ಯದವಾತ್ಸೀಗಗ್ಳಹೇ ಮೇಇನಸಶ್ನನ್ವ ಹ್ಮನ್ನ ತಿಥಿ 
ರ್ನಮಸ್ಯಃ! ನಮಸ್ಕೇ*ಸ್ಟು ಬ್ರಹ್ಮನ್‌ ಸ್ವಸ್ತಿ ಮೇಸ್ತ ತಸ್ಮ್ಯಾತ್ತ )ತಿ ತ್ರೀನ್ತ 
ರಾನ್ಟ್ರಣೀಷ್ಟ ॥೯॥ 
ಸ್ವಲ್ಪ ಸುಮನಾ ಯಥಾ ಸ್ಥಾದ್ವೀತಮನ್ಯುರ್ಗೌತಮೋ ಮಾಜಿ 

ಮ ತ್ಟೋ | ತ್ತ ಶೃತ್ಛೃ) ಸೃಷ್ಟಂ ಮಾಭಿವದೇತ್ಟ ಲ್‌ ಏತತ್ವ್ವ್ಯ ಯಾಣ ಣಾಂ ಪ್ರಥಮಂ 
ವರು ವೃಣೇ ॥೧೦॥ 


೫ ಕೆಲವು ಪುಸ್ತಕಗಳಲ್ಲಿ (ಸಹ ನಾವಿತಿ ಶಾನ್ತಿಃ' ವಿಂದಿಷ್ಟೇ ಇದೆ. 
ಕಾ. 10 











೧೧೮ ಸಂಸ್ಕ ೨ತಮೂಲ 


ಯಥಾ ಪುರಸ್ತಾದ್ಭವಿತಾ ಪ್ರತೀತ ಔದ್ವಾಲಕಿರಾರುಣಿರ್ಮ ತೃಸೃಷ್ಟಃ । 
ಸುಖಗ"೦ ರಾತ್ರೀಃ ಶಯಿತಾ ವೀತಮನೈುಸ್ವ್ವಾಂ ದದೃಶಿವಾನ್ಮ ಎತ್ಟಮುೂಖಾ 
ತ್ಪ್ರಮುಕ್ತಮ್‌ 1೧೧॥ 
ಸ್ವರ್ಗೇ ಲೋಕೇನಭಯಂಕಿಂಚನಾಸಿ, ನ ತತ್ರ ತ್ತ೦ ನ ಜರಯಾಬಭೇತಿ! 
ಉಭೇ ತೀರ್ತ್ವಾ ಶನಾಯಾಸಿಪಾಸೇ ಕೋಕಾತಿಗೋ ಮೋದತೇ ಸ್ವರ್ಗ 
ಲೋಕೇ 1೧೨] 
ಸ ತ್ವಮಗ್ನಿಗ್‌ಂ ಸ್ವಗಳ್ಯಾಮಧ್ಯೇಷಿ ಮೃತ್ಯೋ ಪ್ರಬ್ರೂಹಿ ತಗ್‌೦ ಶ್ರದ್ಧ 
ಧಾನಾಯ ಮಹ್ಯಮ" | ಸ್ವರ್ಗಲೋಕಾ ಅಮೃತತ್ತಂ ಭಜನ ಏತದ್ದ್ವಿತೀಯೇನ 
ವೃಣೇ ವರೀಣ ॥೧೩॥ 
ಪತೇ ಬ್ರವೀಮಿ ತದು ಮೇ ನಿಬೋಧ ಸ್ವಗ್ಯ್ಯಮಗ್ನಿಂ ನಚಿಕೇತ ಪ್ರಜಾ 


ನನ್‌! ಅನನ್ಯಲೋಕಾಪ್ರಿಮಧೋ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಂ ಡೆ ತ್ವಮೇತಂ ನಿಹಿತಂ ಗುಹಾ 
ಯಾಮ ॥ ೧೪ ॥ 
ಲೋಕಾದಿಮಗ್ನಿ೦ ತಮುವಾಚ ತಸ್ಮೈ ಯಾ ಇಷ್ಟಕಾ ಯಾವತೀರ್ವಾ 
ಯಥಾವಾ!ಸ ಚಾಪಿ ತತ್ಪ ತ್ಯವದದ್ಯಧಥೋಕ್ತಮಧಾಸ್ಯ ಮೃತ್ಯುಃ ಪುನರೇ 
ವಾಹ ತುಷ್ಟಃ ॥ ೧೫೩] 
ತಮಬ್ರವೀತ್ಬಿ )ೀಯಮಾಣೋ ಮಹಾತ್ಮಾ ವರಂ ತವೇಹಾದ್ಯ ದದಾಮಿ 
ಭೂಯ? | ತಮ್ಮೆವ ನಾವನ್ನಾ ಭವಿತಾಯಮಗ್ನಿ8 ಸಬ ಸಂ ಜೇಮಾಮನೇಕ 
ರೂಪಾಂ ಗೃಹಾಣ ॥೧೬॥ 
ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತಸ್ವಿಭಿರೇತ್ಸ ಸನ್ಸಿಂ ತ್ರಿಕರ್ಮಕೃತ್ತರತಿ ಒನ್ಮಮೃತ್ತೂ | ಬ್ರಹ್ಮ 
ಜಜ್ಞಂ ದೇವವಿಸಾಡ್ಯಂ ವಿದಿತ್ವಾ ನಿಚಾಯ್ಯೇವಾಗ್‌೦ ಶಾನ್ರಿಮತ್ಯನ,ಮೇತಿ (೧೭॥ 
ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತಸ್ತ್ರಯಮೇಶತದ್ವಿದಿತ್ತಾ ಯ ಏವಂ ವಿದ್ವಾಂಶ್ಚಿನುತೇ ನಾಜಿ 
ಕೇತಮ"!ಸ ಮೃತ್ಯುಪಾಶಾನ್‌ ಪುರಶಃ ಪ್ರಣೋದ್ಧ ತೋಕಾತಿಗೋ ಮೋದತೇ 
ಸ್ವರ್ಗಲೋಕೇ ॥ ೧೮ ॥ 
ಏಷ ತೇಂಗ್ಟಿ ರಚಿಕೇತಃ ಸ್ವಗೊಳ್ಳೀ ಯಮವೃಣೀಥಾ ದ್ವಿತೀಯೇನ 
ವರೇಣ | ಏತಮಗ್ನಿಂ ತವೈವ ಪ್ರವಕ್ಸ್ಸ್ನನ್ತ, ಜನಾಸಸ್ಥೃತೀಯಂ ವರಂ ನಚಿ 
ಕೇತೋ ವೃಣೀಷ್ವ ॥೧೯॥ 
ಯೇಯಂ ಪ್ರೇತೇ ವಿಚಿಕಿತ್ಸಾ ಮನುಷ್ಟೇ*ಸ್ತೀತ್ಯೇಕೇ ನಾಯಮಸ್ಕ್ತೀತಿ 
ಜೈಕೇ | ಏತದ್ವಿದ್ಯಾಮನುಶಿಷ್ಟಸ್ತ್ವಯಾಹಂ ವರಾಣಾಮೇಷ ವರಸ್ತ ೨ತೀಯಃ॥ 
ದೇವೈರತ್ರಾಪಿ ವಿಚಿಕಿತ್ಸಿತಂ ಪುರಾ ನ ಹಿ ಸುವಿಜ್ಞೀಯಮಣ-ರೇಷ 
ಧರ್ಮಃ 1ಅನ್ಯಂ ವರಂ ನಚಿಕೇತೋ ವೃಣೀಷ್ವ ಮಾಮೋಪರೋತ್ಸೀರತಿ ಮಾ 
ಸೃಜ್ಭಿನಮ* ॥ ೨೧॥ 


ಸಂಸ್ಕೃ ಚ ತಮೂಲ ೧೧೯ 


ದೇವೈರತ್ರಾವಿ ವಿಚಿಕಿತ್ಸಿತಂ ಕಿಲ ತ್ವಂಚ ಮೃತ್ಯೋ ಯನ್ನ ಸುಜ್ಜೀಯ 
ಮಾತೃ | ವಕ್ಕಾ ಚಾಸ್ಯ ತ್ವಾದ್ಯಗನ್ನೋ ನ ಲಭ್ಭೋ ನಾನ್ಫೋ ವರಸ್‌್ಸುಲ್ಯು 
ಏತಸ್ಸು ಕಶ್ಚಿತ್‌ ॥ ೨೨ ॥ 
ಶತಾಯುಷೂ ಪುತ್ರಪೌತ್ರಾನ” ವೃ ಣೀಷ್ಟ ಬಟೂನ್ಪಶೂನ್ಮಸಿ,ಹಿರಣ್ಣಮ 
ಶ್ವಾನ್‌ !ಭೂಮೇರ್ಮಹದಾಯತನಂ ವೃಡೇ ಷ್ಟ ಸ್ವಯಂ ಬೇವ ಶರದೋ 
ಯಾವದಿಚ್ಚಸಿ ಸ ॥ ೨೩ | 
ಏತತ್ತುಲ್ಯಂ ಯದಿ ಮನ್ಯಸೇ ವರಂ ವೃಣೀಷ್ವ ವಿತ್ತಂ ಚಿರಜೀವಿಕಾಂ 
ಚ!ಮಹಾಭೂವೌ ನಚಿಕೇತಸ್ಸಮೇಧಿ ಕಾವತಾನಾಂ ತ್ತಾ ಕಾಮಭಾಜಂ 
ಕರೋರಿು ॥ ೨೪ ॥ 
ಯೇ ಯೇ ಕಾಮಾಃ ದುರ್ಲಭಾ ಮತನ್ಯಲೋಕೇ ಸರ್ವಾನ್ಯಾಮಾಗ*೦ 
ಶ್ಚನ್ಹತ3 ಪ್ರಾರ್ಥಿಯಸ್ತ! ಇವೂ ರಾಮಾ ಸರಧಾಃ ಸತೂರ್ಯಾ ನ ಹೀದೃಶಾ 
ಅಮೃೃನೀಯಾ ಮನುಷ್ಯಃ! ಆಭಿರ್ಮತ್ತೈತ್ತಾಭಿಃ ಪರಿಚಾರಯಸ್ತ ನಜಿಕೇತೋ 
ಮರಣಂ ಮಾನುಪ್ಪಾಕ್ಷೀಃ ॥ ೨೧%! 
ಶೆಟ್ವೀಭಾವಾ ಮರ್ತ್ಸ್ತಸ್ಟ ಯದನ್ನಕೈತತ್ಸರ್ವೇನ್ಸಿಯಾಣಾ೦ ಜರಯನ್ತ್ವಿ 
ತೇಜ8 1 ಅಪಿ ಸರ್ವಂ ಜೀವಿತಮಲ್ಪನೇವ ತವೈವೆ ವಾಹಾಸ್ಕವ ಸೃತ,ಗೀತೇ ॥ 
ನ ವಿತ್ತೇನ ತರ್ಪಣೀಯೋ ಮನುಷ್ಕೋ ಲಪ್ಸಾಮಹೇ ವಿತ್ತಮ 
ದ್ರಾಕ್ಟ್ಟ್ಮ ಜೇತ್ತ್ವಾ!ಜೀವಿಷ್ವಾಮೋ ಯಾನದೀಶಿಷುಸಿ ತ್ವಲ ವರಸ್ತ್ಕು, ಮೇ 
ವರಣೀಯಃ ಸ ಏವ ॥ ೨೭ | 
ಆಜೀೇರ್ಯತಾವಮಮೃತಾನಾಮುಪೇತೃ ಬೀರ್ಯನ್ಮರ್ತ್ಯಃ ಕ್ವದಸ್ಮೃಃ 
ಪ್ರಜಾನನ್‌ | ಅಭಿಧ್ಭಾಯಸ್ವರ್ಣರತಿನ ನೋಡಾನತಿದೀರ್ಫೇ 'ಡೀವಿತೇ' ತೋ 
ರಮೇತ ॥ ೨೮ ॥ 
ಯಸ್ಮಿನ್ನಿದಂ ವಿಚಿಕಿತ್ಸನ್ತ್ವಿ ಮೃ ತ್ಳೋ ಯೈತ್ಸಾಂಪರಾಯೇ ಮಹತಿ ಬ್ರೂಹಿ 
ನಸ್ತತ್‌!ಯೋಂಯಂ ವರೋ ಗೂಢಮನುಪ್ರವಿಷ್ಟೋ ನಾನ್ಯಂ ತಸ್ಮ್ಮಾಸ್ಟ, ಚಿ 
ಕೇತಾ ವೃಣೀತೇ ॥ ೨೯ ॥ 
ಇತಿ ಕಾಶಕೋಪ ನಿಷದಿ ಪ್ರಥಮಾಧ್ಯಾಯೇ ಪ್ರಥಮಾ ವಲ್ಲೀ 


ಅಥ ದ್ವಿತೀಯಾ ವಲ್ಲೀ 


ಅನ್ಯಚ್ಛೆೇಯೋಇನ್ಯದುತ್ತೈವ ಪ್ರೇಯಸ್ತೇ ಉಭೇ ನಾನಾರ್ಥೇ ಪುರು 
ಷಗ್‌ಂ ಸೀತ; | ತಯೋಃ ಶ್ರೇಯ ಆದಡದಾನಸ್ಯ ಸಾಧು ಭವತಿ ಹೀಯತೇ 
ರ್ಥಾದ್ಯ ಉ ಪ್ರೇಖೋ ವೃಣೀತೇ 1೧8 


೧೨೦ ಸಂ ಸ್ಮ ೨ತಮೂಲ 


ಶೆ ಶ್ರ್ರೀಯಶ್ಚ ಪ್ಲೆ ಸೆ ಶ್ರೀಯತ್ಚ ಮನುಷ್ಯಮೇಶನ್‌್‌ ಸ೦ಂಪರೀತೃ ವಿವಿನಕ್ಕಿ ಧೀರಃ | 
ಶೇಯೋಹಿ ಭರೋ ಸೋನ ಓಣೀತೇ ಪ್ರೇಯೋ"' ಮನ್ನೋ ಯೋಗ 
ಕ್ಲ್ವೇಮಾದ್ರ ಎಣೀತೇ 1 ೨॥ 
ಸತ್ವಂ ಪ್ರಿಯಾನ್ಸಿಯಾರೂಪಾಗ್‌೦ತ್ಹ ಕಾಮಾನಭಿಧ್ಯಾಯನ್ನ ಚಿಕೇತೆ. 
ತ್ಯಸ್ರಾಕ್ಸೀ8 ! ಸೈತಾಗ್‌೦ ಸೃಜಸ್ವಾಂ ಐತ್ತವುಖಯಿಸಮವಾಪ್ರ್ರೋ ಯಸ್ನಾಂ 
ಮಜ್ಜನ ಒಹವೋ ಮನುಷ್ಯ್ಯೂಃ ॥ ೩. 
“ದೂರಮೇತೇ ವಿಷರೀ ಕೀ ವಿಸೂಜೀ ಅವಿವತ್ಸಾ ಹ ಹಯಾಚ ಎನ್ನೆ ತಿ ಜ್ಸ್ಯಾ ₹ಾ! 
ವಿದ್ಯಾಭೀವ್ಸಿನಂ ಸಚಿಕೇತಸಂ ವ ನೇನ ತ್ವಾ ಕಾಮಾ ಬಜ ಟಬ ಸತು] 
ಅವಿದ್ಯಾಯಾಮನ್ತ್ನರೇ ವರ್ತವತಾನಾ ಸ್ವಯಂ ಧೀರಾಃ ಪಣ್ತಿ ತಂಮನ್ನ 
ಮಾನಾಃ | ದನ್ಹ )ಮೃ್ಳವಸಾಣೂ3 ಪರಿಯನ್ತಿ, ಮೂಢಾ ಅನ್ಡೇನೈವ ನೀಸುಮಾ 
ನಾ ಧನ್ಯಾ 1201॥ 
ನ ಸಾಂಪರಾಯಃ ಪ್ರಶಿಭಾತಿ ಬಾಎ೦ ಪ್ರದನಾಿದ್ಯನ್ಯಂ ವಿಶ್ವ ವೋಹೇಸ 
ಮೂಢಮ*! ಅಯಂ ಕೂಟಃ ನಾಸ್ತಿ ಪರ ಇತಿ ವತಾನೀ ಪುನಃ ಫ್ರನ ರ್ವಶವಾ 
ಪದ್ಧತೇ ಮೇ ॥೬॥ 
ಶ್ರವಣಾಯಾಫಿ ಬಹ್ಪಭರ್ಯೋ ನ ಅಭ್ಯಃ ಶೃಣ್ವನ್ನೋಂವಿ ಒಹವೋ ಯಂ 


ನ ವಿಷ್ಣುಃ! ಆತ್ವರ್ಯೋ ವಕ್ತಾ ಕುತಲೋಜಸ್ಯ ಅಬ್ಧ್ಯಾಕ್ಚ ರ್ಯೊೋ ಚ್ಲ್ಯಾತಾ ಕುಶ 
ಲಾನ. ಶಿಷ್ಟ 3 |೭| 
ನ ನರೇಣಾವಕೇಣ ಪ್ರೋಕ್ಕ ಏಷ ಸುವಿಜ್ಞ್ಸೆ ಖೋ ಒಹುಧಾ ಚಿನ್ನ 


ಮಾನಃ | ಅನಸ್ಯಪೊ ಕ್ಕೇ ಗತಿರತ್ರ ನಾಸ ಸಡೇಹೂ ಸ್ಮಾತಕ್ಕವುಣುಪುವೆಇಾ 


೧ 
೧ 


ತೆ 


ಣಾತ್‌ ।(೮॥ 

ನೈಷಾ ತರ್ಕೇಣ ಮತಿರಾಸನೇಯಾ ಪ್ರೋಕಾನ್ಸೇನೈವ ಸುಜ್ಞ್ವಾನಾಯ 
ಪ್ರೇಷ್ಠ! ಯಾಂ ತ್ರ ಶೈಮಾಪ ಸತ್ತೆ. ೈಧ್ಭೃತ್ರಿರ್ಬತಾಸಿ ತ್ಮಾ ಎದ್ಯೃಬ್‌ ನೆ ನೋ ಸ 
ಚಿಕೇತಃ ಪ ಪ್ರಷ್ಟ್ರ |೯| 


ಜಾನಾಮ್ಯಹಗ್‌ಂ ಶೇವಧಿರಿತ್ತನಿತ್ಯಂ ನ ಹ್ಯಧ್ರುವೈಃ ಪಾವ್ಯತೇ ಹ 
ಧ್ರುವಂ ತತ್‌ |ತತೋ ಮಯಾ ನಾಚಿಕೇತಶ್ಚಿತೋಗ್ನಿರನಿತ್ತೆ ಎರ್ದವ್ಯೆ ಆ ಪ್ರ್ರಾ 
ಪ್ರವಾನಸ್ಮಿ ನಿತ್ಯಮ್‌ ॥ ೧೦॥ 

ಕಾಮಸ್ಥಾಪ್ತಿಂ ಜಗತಃ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಂ ಕೃತೋರಾನನ್ತ್ಯವುಭಯಸ್ಯ ಪಾರ 
ಮ"್‌1ಸ್ಕೋಮಮಹದ.ರ.ಗಾಯ,ಂ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಂ ದೃಷ್ಟ್ಟ್ವಾ ಧೃತ್ಯಾ ಧೀರೋ 
ನಚಿಕೇತೋ *ತ್ಯಸ್ರಾಕ್ಸೀಃ ॥೧೧॥ 
ತಂ ದುರ್ದರ್ಶಂ ಗೂಢಮನುಪುವಿಷ್ಠಂ ಗುಹಾಹಿತಂ ಗಹ್ವರೇಷ್ಠಂ ಪುರಾ 
ಣಮ್‌ | ಅಧ್ಯಾತ್ಮಯೋಗಾಧಿಗಮೇನ ದೇವಂ ಮತ್ವಾ ಧೀರೋ ಹರ್ಷಶಕೋಕ್‌ 
ಖಹಾತಿ ॥೧೨॥ 


ಸಂ ಸ್ಯ ತೆಮೂಲ ೧೨೧ 


ಏತಚ್ಚು )ತ್ವಾ ಸಂಪರಿಗೃಹ್ಯ ಮರ್ತ್ಯಃ ಪ್ರವೃಹ್ಯ ಧವ.್ಯಗ್ಯಮಣುಮೇಶ 
ಮಾಫ್ಯ!ಸ ಮೋದತೇ ಮೋದನೀಯಗ್‌೦ ಹಿ ಲರ್ಸ್ಯ್ಯಾ ವಿವೃತಗ್‌೦ ಸದ್ಮ ನಜಿ 


ಕೇತಸ೦ ಮನ್ಯೇ ॥೧೬॥ 
ಅನ್ಭ್ಫತ್ರ ಧರ್ಮಾದನ್ಯತ್ರಾಧರ್ಮಾದನ್ಯತ್ಪಾಸ್ಮಾತ್ಮ ಎತೌಕೃರ್ತತ"। 
ಆನ್ಯತ್ರ ಭೂತಾಚ್ಚ ಭವ್ಯಾಚ್ಚ ಯತ್ತತ್ಪಶ್ಶಸಿ ತದ್ವದ ॥ ೧೪ ॥ 


ಸರ್ವೇ ವೇದಾ ಯತ್ಪದಮಾಮನನಿ, ತಪಾಗ್‌೦ಸಿ ಸರ್ವಾಣಿ ಚ ಯದೃ 
ದನಿ !ಯದಿಚ್ಚ್ಛನ್ನೋ ಬ&ಹ್ಮಚರ್ಯಂ ಚರನ, ಶತ್ತೇ ಪದಗ್‌೦ಂ ಸಂಗ್ರಹೇಣ 


ಒೃವೀಮ್ಯೋಮಿತ್ಯೇತತ್‌ ॥ ೧೫ | 

ಏತದ್ಮೈ ನೀವಾಕ್ಸರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಏತದ್ದೈ ಸೀವಾಕ್ಟರಂ ಪರಮ"! 

ಏತದ್ದೇವಾಕ್ಚರಂ ಜ್ಞಾತ್ಪಾ ಯೋ ಯದಿಚ್ಚತಿ ತಸ್ಯ ತತ್‌ 1೧೬] 
ಎಲ್ಲ ಬ್ರ ಠ್‌ ಬ ಲ 

ಏತದಾಲಮ್ಪನಗ್‌೦ ಶ್ರೇಷ್ಠಮೇತದಾಲಮ್ಪುನಂ ಪರಮ* | 

ಏತದಾಲಮ್ಚನಂ ಜ್ಲ್ಯಾತ್ವಾ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕೇ ಮಹೀಯತೇ (೧೭॥ 


ನಜಚಾಮಯತೇ ವ್ರ್ರಯತೇ ವಾ ವಿಪಶ್ಚಿನ್ನಾಯಂ ಕುತಶ್ಚಿನ್ನ ಒಭೂನವ 
ಕಶ್ಚಿತ' ! ಅಜೋ ನಿತ್ಯಃ ಶಾಶ್ವತೋ$ಯಂ ಪುರಾಣೋ ನ ಹನ್ನತೇ ಹನ್ನಮಾನೇ 


ಶರೀರೇ ॥೧೮॥ 
ಹನ್ನಾ ಚೇನ್ಮನ್ಯತೇ ಹನ್ಮುಗ್‌ಂ ಹಶಶ್ಹೇನ್ಮನ್ಸತೇ ಹತಮ! 
ಉಭಾ ತೌ ಸ ನಿಚಾನೀತೋ ನಾಯಗ"`೦ ಹನಿ ನ ಹನ್ಯತೇ ॥೧೯॥ 


ಅಣೋರಣೀಯಾನ್ನ ಹತೋ ವುಹೀಯಾನಾತ್ಮಾಸ್ಯು ಜನ್ಮೋರ್ನಿಹಿತೋ 
ಗುಹಾಯಾಮ" | ತಮಕ್ರತು8 ಪಶ್ಯತಿ ವೀತಶೋಕೋ ಧಥಾತುಪ)ಸಾದಾನ್ಮಹಿ 


ಮಾನಮಾಾತ್ಮ ನಃ ॥ ೨೦! 
ಆಸೀನೋ ದೂರಂ ವೃಜತಿ ಶಯಾನೋ ಯಾತಿ ಸರ್ವತಃ 

ಕಸ್ಕಂ ಮದಾಮದಂ ದೇವಂ ಮದನ್ಯೋ ಜ್ಞಾತುಮರ್ಹತಿ ॥ ೨೧ | 
ಆಶರೀರಗ್‌ಂ ಶಿರೀರೇಷ್ವನವಸ್ತೇಷ್ಟ್ವವಸ್ಥಿತಮ" | 

ಮಹಾನ್ಲ೦ ವಿಧುವತಾತ್ಮಾನಂ ಮತ್ವಾ ಧೀರೋ ಸನ ಶೋಚತಿ ॥ ೨೨ | 


ನಾಯಮಾತ್ಮಾ ಪ್ರವಚನೇನ ಲಭ್ಯೋ ನ ಮೇಧಯಾ ನ ಬಹುನಾ 


ಶ್ರುತೇನ ! ಯಮೇವೈಷ ವೃಣುತೇ ಶತೇನ ಲಧ್ಲ್ಯಸ್ತಸ್ಥೆ ಸ ಆತ್ಮಾ ವಿವೃಣುತೇ 
ನೂಗ್‌೦ ಸ್ವಾಮು* 1 ೨ಣ ॥ 

ನಾವಿರತೋ ದುಶ್ಚರಿತಾನ್ನಾಶಾನ್ರೋ ನಾಸಮಾಹಿತಃ| 

ನಾಶಾನ್ತಮಾನಸೋ ವಾಪಿ ಪ್ರಜ್ಞಾನೇನೈನಮಾಪ್ರ್ನ ಯಾತ್‌ ! ೨೪ ॥ 

ಯಸ್ಸು ಬ್ರಹ್ಮ ಚ ಕ್ಚ್ಪತ್ರಂ ಚ ಉಭೇ ಭವತ ಓದನಃ! 

ಮೃತ್ಯುರ್ಯಸ್ಫೋಪಸೇಚನಂ ಕ ಇತ್ತಾ ವೇದ ಯತ್ರ ಸ ॥ ೨೦% ॥ 


ಇತಿ ಕಾರಕೋಪನಿಷದಿ ಪ್ರಥಮಾಧ್ಭಾಯೇ ದ್ವಿತೀಯಾ ವಲ್ಲೀ 
ಕಾ. 17 


೧೨೨ ಸಂಸ್ಕೃ ಎತಮೂಲ 


ಅಥ ತೃತೀಯಾ ವಕ್ಸೀ 


ಖುತಂ ವಿಬನ್ನ್ಮಾ ಸುಕೃತಸ್ಯ ಲೋಕೇ ಗುಹಾಂ ಪ್ರವಿಷ್ಟ್‌ ಪರಮೇ 
ಪರಾರ್ಥೇ ! ಛಾಯಾತಪೌ ಬ್ರಹ್ಮವಿದೋ ವದಸಿ, ಪಣುರ್ವಾಗ್ನ ಯ ಯೇಚ 
ತ್ರಿಣಾಚಿಕೇತಾಃ |(೧॥ 
ಯಃ ಸೇತುರೀಚಾನಾನಾಮಕ್ಟರಂ ಬ್ರಹ್ಮ ಯತ್ಪರಮ" | 
ಅಭಯಂ ತಿತೀರ್ಷತಾಂ ಪಾರಂ ನಾಚಿಕೇತಗ೦ ಶಕೇಮಹಿ ॥ ೨॥ 
ಆತ್ಮಾನಗ್‌೦ ರಧಿನಂ ವಿದಿ ಶರೀರಗ್‌೦ ರಧಮೇವ ತು! 
ಬುದ್ಧಿಂ ತು ಸಾರಧಿಂ ವಿದ್ದಿ ಮನಃ ಪ್ರಗ್ರಹಮೇವ ಡ ॥(&೩॥ 
ಇನ್ನಿ »ಯಾಣಿ ಹಯಾನಾಹುರ್ವಿಷಯಾಗ೦ಸ್ಕೇಷು ಗೋಜಚರಾನ್‌! 
ಆತ್ಮೇನ್ನಿ _ಯಮನೋಯುಕ್ಕಂ ಭೋಕ್ಕೇತ್ಥಾಹುರ್ಮನೀಷಿಣ8 1೪॥| 
ಯಸ್ವವಿಚ್ಛ್ಞಾನವಾನ್‌ ಭವತ್ಯಯುಕ್ಕೇನ ಮನಸಾ ಸದಾ! 
ತಸ್ಯೇನ್ಸಿ ೨ಯಾಣ್ಯ್ಣವಶ್ಯಾನಿ ದುಷ್ಬಾಶ್ವಾ ಇವ ಸಾರಥೇಃ 1೫1 
ಯಸ್ತು ವಿಜ್ಲಾನವಾನ್ಸವತಿ ಯುಕ್ತೇನ ಮನಸಾ ಸದಾ! 
ತಸ್ಯೇನ್ಹಿ ಯಾಜಿ ವಶ್ಯಾನಿ ನಿ ಸದಶ್ವಾ ಇಎ ಸಾರಥೇ॥ ॥೬॥ 
ಯಸ್ಸ್ವವಿಜ್ಞ್ವಾನವಾನ್‌ ಭವತ್ಯಮನಸ್ಥಃ ಸದಾಶುಚಿಃ! 
ನಸ ಪಡವೂವ್ನೊ ತಿ ಸಗ್‌೦ಸಾರಂ ಚಾಧಿಗಚ್ಚ ತಿ 1೭॥ೃ 
ಯಸ್ತು ವಿಜ್ಛಾ ಸೃನವಾನ್ಯ ವತಿ ಸಮನಸ್ತ ಸ್ವಃ ಸದಾ ಶುಚಿಃ 
ಸತು ತತ್ಪದವೂಪ್ನೋತಿ ಯಸ್ಮಾದ್ಭೂಯೋ ನ ನ ಜಾಯತೇ ॥೮॥ 
ವಿಜ್ಞ್ಞ್ಞಾನಸಾರಧಿರ್ಯನ್ನು ಮನಃಪ್ರಗ್ರಹವಾನ್ನರಃ! 
ಸೋಳಧ್ರನಃ ಪಾರಮಾವ್ನೋ ತಿ ತದ್ದಿ ಷ್ಟ್ಯೋಃ ಪರನು೦ ಪದಮ* ॥೯॥ 
ಇನ್ನಿ )ಯೇಬಭ್ಛ ಪರಾ ಹ್ಯರ್ಧಾ ಅರ್ಥೇಭ್ಯಶ್ವ ಪರಂ ಮನಃ! 
ಮನಸಸ್ತುು ಪರಾ ಖುದ್ದಿರ್ಬುದ್ದೇರಾತ್ಮಾ ಮಹಾನ್‌ ಪರಃ (೧೦॥ 
ಮಹತಃ ಪರಮಮ್ಯಕ್ಕಮವ್ಯಕ್ಕಾತ್ಪುರುಷ$ ಪರಃ! 
ಫುರುಷಾನ್ನ ಪರಂ ಕಿಂಚಿತಶ್ಸ ಕಾಷ್ಫಾ ಸಾ ಪರಾ ಗತಿಃ 1೧೧॥ 
ಏಷ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ಗೂಢೋಳತ್ನಾ ನ ಪ್ರಕಾಶತೇ! 
ದೃಶ್ಯತೇ ತ್ವಗ್ಭ್ಯಯಾ ಬುದ್ಧಾ ಸ ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮಯಾ ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮದರ್ಶಿಭಿಃ 1೧೨ || 
ಯಜ್ಛೇದ್ವಾಜ ಮನಸೀ ಪ್ರಾಜ್ಞಸ ಸದ್ಯಜ್ಛೇ ಸಜಾ ನೆ ಅತ್ಮ! 
ಚ್ಯಾನಮೂತ್ಮನ ನಿ ಮಹತಿ ನಿಯಜ್ಛೇತ್ರ ದೈಚ್ಛೇಚ್ಛಾ ಸ್ತ ಆತ್ಮನಿ | ೧91 


ಉತ್ತಿಷ್ಠತ ಜಾಗ್ರತ ಪ್ರಾಪ್ಯ ವರಾನ್ನಿ ಬೋಧಶ! 


ಕ್ಚ್ಟರಸ್ಕೃ ಧಾರಾ ನಿಶಿತಾ ದುರತ್ಯಯಾ ದುರ್ಗಂ ಪ್ರಥಸ್ಮತ್ಥವಗಗೋ ವದನ, ॥ 


ಸುಸ್ಮತಮೂಲ ೧೨೩ 


ಆಶಬ್ದಮಸ್ಪ ರ್ಶಮರೂಪಮವ್ಯಯಂ ತಥಾರನಂ ನಿತ್ಯಮಗನ್ಹವಜ್ಚ 
ಯತ್‌ | ಆನಾದ್ಯನನ್ತ, ೦ ಮಹತಃ ಪರಂ ಧ್ರುವಂ ನಿಚಾಯ್ಯ ತಂ ಮೃತ್ಯುಮುಖಾ 


ತ್ರ ತ್ರ್ರಮುಚ್ಛತೇ 1೧೫ ॥ 
ನಾಚಿ 'ಕೀತಮುಪಾಖ್ಯಾನಂ ಮ್ಥ ತ್ಯುಪೋಕ್ಕ ಗ್‌ಂ ಸನಾತನಮ್‌ | 
ಉಕ್ತ್ವಾ ಶ್ರುತ್ವಾ ಚ ಯಾವ! "ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕೇ ವುಹೀಯತೇ 1 ೧೬॥ 


ದ ಇವು೦ ಪರಮಂ ಗುಹ್ಯಂ ಶ್ರಾವಯೇದ್ದ )ಹ್ಮಸಂಸದಿ । ಪ್ರಯತಃ 
ಶ್ರಾದ್ಧಕಾಲೇ ವಾ ಕದಾನನ್ನ್ಯಾಯ ಕಲ್ಪತೇ ತದಾನಸ್ರ್ಯ್ವಾಯ ಕಲ್ಪತ ಇತಿ 
ಇತಿ ಕಾರಕೋಪನಿಷದಿ ತೃತೀಯಾ ವಲ್ಲೀ 


ಅತಿ ಸವತ ಪ ಕೈಥನೋಂಧ್ಯಾಯಃ 
ದ್ವಿತೀಯಾಧ್ಯಾಯೇ ಪ್ರಧಮಾ ವಲ್ಲೀ 
ಸ ಚರ ವೃತ್ಯಣತ್ಸ್ವಯಂಭೂಸ್ಮಸ್ಮಾತ್ಪರಾಬ" ಪಶ್ಯತಿ ನಾಸ 
ರಾತ್ಮನ” | ಕತ್ಹಿದ್ದೀರಃ ಪ್ರತ್ಯಗಾತ್ಮಾನಮೈಕ್ಸ ದಾವ ತ್ತೈಚಕ್ಟರಮೃತತ್ತವಿು 
ಚ್ಚನ್‌ ॥೧॥ 
_ ಪರಾಚಃ ಕಾಮಾನನುಯನ, ಬಾಲಾಸ್ಕ್ಯೇ ಮೃ್ಹ ಒತ್ಯೋರ್ಯನಿ, ವಿತತಸ್ಯ 


ಪಾಶಮ$ | ೨ಧ ಧೀರಾ ಅಮೃ್ಭ ತತ್ತ್ವ ಂ ವಿದಿತ್ವಾಧ್ರು ವಮ್ಮಧ್ರು] ವೇಷ್ವಿ ಹನ ಪ್ರಾರ್ಥ 


ಜು ॥ ೨॥ 
ಯೇನ ರೂಪಂ ರಸ೦ ಗನ್ಪಂ ಶಬ್ದಾನ್ಸ ಎರ್ಶಾಗಂತ್ಹ ಮೈಥಧುನಾನ್‌! 
ಏತೇನೈವ ವಿಜಾನಾತಿ ತಿಮುತ್ರು ಪರಿಶಿಸ್ಯತೇ | ಏತದ್ದೆ ೨ ತಕ್‌ (೩ 1॥ 
ಸ್ವಪ್ನಾನ್ನಂ ಜಾಗರಿತಾನ್ನಂ ಜೋಭ್‌ೌ ಚಾಡಿ ಪಶ್ಯತಿ! 

ಮಹಾನ್ಮಂ ಏಭುಮಾತ್ಮ್ಮಾನಂ ಮತ್ತಾ ಧೀರೋ ನ ಶೋಚತಿ |೪॥ 
ಯ ಇನವುಂ ಮಧ್ಯ ದಂ ವೇದ ಆತ್ಮ್ಮಾ ನಂ ಜೀವಮನ್ನಿ ಕಾತ್‌ | 

ಈಶಾನಂ ಭೂತಭವ್ಯನ್ಯ ನ ಸತತೋ ಏವಿಜುಗುಪ್ಸ ತೇ! ಏತದ್ರೆ ಲ ತತ್‌ 1೫॥ 


ಯ ಪೂರ್ವಂ ತಪಸೋ. ಚಾತಮದ್ಭ ಕಕ ಪೂರ್ವಮಚಾಯತ। 

ಗುಹಾಂ ಪುವಿಶ್ಛ ತಿಷ ಹೃನ್ಮಂ ಯೋ ಭೂತೀಜವಣ್ಯಪಶ್ಯತ! ವಿಶ್ವ ತತ್‌ ॥ ಓ॥ 
ಯಾ ಪ್ರಾಣೇನ ಸಂಭನ [ದಿತಿರ್ದೆ ೀವತಾಮಮಯಿತಾ। 

ಗುಹಾಂ ಪ್ರವಿಶ್ಯ ತಿಷ ನೀಂ ಯಾ ಭೂತೇಭಿವ್ಯಾಜಾಯತ। ಏತದ್ದೆ ಶೈ ತತ್‌( ೭॥ 
ಅರಣ್ಯೋರ್ಥಿಹಿತೋ 'ಚಾತವೇದಾ ಗರ್ಭ ಇವ "ಸುಭೃತೋ ಗರ್ಭಿಣೀಭಿಃ | 
ದಿವೇದಿವ ಈಡ್ಕೋ ಜಾಗೃ ವದ್ಧ್ದಿ ರ್ಹವಷ್ಠೆದ್ದಿ ಧರ್ಮನುಷ್ಯೇಭಿರಗ್ನಿ 8! ಏತದ್ರೆ ಶ್‌ ತತ್‌॥ 
ಯತಶೂ ದೇಶಿ ಸೂರ್ಚೋಟನ; ೦ ಯತ್ರ ಜಡ ಗಚ್ಛತಿ! 

ತಂ ಕೇಠಾಃ ಸರ್ವೇ ಅರ್ಪಿತಾಸ್ತ್ಯದು ನಾತ್ಯೇತಿ ಕಶ್ಚನ ! ಏತದೆ 
ಯದೇವೇಹ ತದಮ: ತ್ರ ಯದಮುತಶ್ರ ತದನಿಿಹ | 
ಮೃತ್ಯೋಃ ಸ ಮೃತ್ಯುಮಾಪ್ನೋತಿ ಯ ಇಹ ನಾಸೇವ ಪಶ್ಯತಿ ॥೧೦॥ 


ತತ್‌ ॥1೯॥ 


4 


ನ 
೪ 


₹ 


ಗಿ೨೪ ಸಂಸ್ಕೃ )ತಮೂಲ 


ಮನಸೈವೇದಮಾಪ್ತವ್ಯಂ ನೇಹ ನಾನಾಸ್ಕಿ ಕಿಂಚನ! 
ಮೃತ್ಯೋಃ ಸ್‌ ಮೃತ್ಯುಂ ಗಚ್ಛತಿ ಯ ಇಹ ನಾನೇವ ಪಶ್ಚತಿ 
ಅಜ್ಜುಷೃಮಾತ್ರಃ ಪುರುಷೋ ಮಧ್ಯ ಆತ್ಮನಿ ತಿಷ್ಠತಿ | 
ಈಶಾನಂ ಭೂತಭವ್ಯಸ್ಥ ನತತೋ ವಿಜಬುಗುಪ್ಸ ತೇ!ಎತದೆ ೨) ತತ್‌ 
ಅಬು ಷ್ಯಮಾತ್ರಃ ಪುರುಷೋ ಜ್ಯೋತಿರಿವಾಧೂಮಕ 3! 
ಈಶಾನೋ ಭೂತಭವ್ಯಸ್ಯ ಸ ಸ ಏವಾದ್ಯ ಸ *ಇ ಶ್ವಃ । ಏತದ್ಗೆ ಸಪ ತತ್‌ 
ಯೆಧೋದಕಂ ದುರ್ಗೇ ವೃಃ ಷ್ಟ ಭರತ ವಿಧಾವತಿ” 
ಏವಂ ಧರರ೯೯ನ್‌ ಪೃಥಕ್ಸ ಕ್ಯಂಸ್ತಾನೇವಾನುವಿಧಾವತಿ 
ಯಧೋದಕಂ ಶುದ್ಧ « ಶುದ್ಧಮಾಸಿಕ,ಂ ತಾದೃಗೇವ ಭವತಿ! 
ಏವಂ ಮುನೇರ್ವಿಬೌನ ನತ ಆತ್ಮ್ಮಾ ಭವತಿ ಗೌತವು 

ಇತಿ ಕಾರಕೊ` ಚ್‌ ದಿ ್ವತೀಯಾಧ್ಯಾಯೇ ಪ್ರಥವಾ ವಲ್ಲೀ 


ಅಥ ದ್ವಿತೀಯಾ ವಲ್ಲೀ 
ಪುರಮೇಕಾದಶದ್ವಾರಮಜಸ್ಥಾವಕ್ರಜೇ ತಸಃ। 


ಅನುಷ್ಟಾ ಯ ನಶೋಚತಿ ವಿಮುಕ್ತ ಶ್ಚ ನಏಿಮುಚ್ಛ ತೇ | ಏತದೆ ಸು ತತ್‌ 


॥೧೧॥ 


!(೧೨॥ 


1೧೩॥ೃ 


1 ೧೪ ॥ 


1 ೧೫% ॥ 


॥೧॥ 


ಹಗ್‌೦ಸಃ ಶುಚಿಷದ್ದ ಸುರನ ಸರಿಶ್ಚುಸದ್ದೊ ತಾ ವೇದಿಷದತಿಧಿರ್ದುರೋಣಸತ್‌ | 
ನೃಷದ್ರ ಓರಸದೃತಸದ್ದ್ಯೋಮಸದಬ್ವಾ ಗೋಚಾ ಜುತಚಾ ಅದ್ರಿಜಾ ಯುತಂ 


ಬೃಹತ್‌ 

ಊರ್ಧ್ವಂ ಪ್ರಾಣಮುನ್ನ ಯತ್ಯಸಾನಂ ಪ ಪ್ರತ್ಯಗಸ್ಥ ತಿ 

ಮಧ್ಯೇ ಕತ ನು ವಿಶ್ವೇ ದೇವಾ ಉಪಾಸತೇ 

ಅಸ್ಥ ವಿಸ್ತಂಸಮಾನಸ್ಥ ಶರೀರಸ್ಸ ಸ ಸ್ಟ ದೇಹಿನಃ 

ದೇಹಾದ್ವಿಮ. ಚ್ಛವ ಮಾನಸ್ಕೃ ತಿವಶ್ರ ಪರಿಶಿಷ್ಯತೇ।£ ತದ್ವ್ದೈೆ ತತ್‌ 
ನಪ್ರಾಣೇನ ನಾಪಾನೇನ. ಮತೊನ್ಯೀ ಜೀವತಿ ಕತ್ಚ ನ। 
ಇತರೇಣ ತು ಜೀವನ, ಯಸ್ಮಿನ್ನೇತಾವ್ರಪಾಶ್ಟಿ ತಾ 

ಹನ ತಇದಂಪ ಶ್ರವಕ್ನಾ ಇವಿ. ಗುಹ್ಯಂ ಬ್ರಹ್ಮಸನಾತನಮ" | 
ಹುಥಾಚ ಡಾ ಪ್ರಾಪ್ಯ ಆತ್ಮ್ಮಾ "ವತಿ ಗೌತಮ 
ಯೋನಿಮನ್ಯೇ ಪ್ರಪದ್ಯನ್ನೇ ಶರೀರತ್ವಾಯ ದೇಹಿನಃ 
ಸ್ಕ್ಯಾಣುಮನ್ಯೇ*ನು ನಂಯನ್ರಿ ಯಧಾಕರ್ಮ ಯಥಾಶ.)ತಮ* 


॥ ೨॥ 


'ಟ್ಜ | 


ಬ. 


॥೫%॥ 


।॥(ಓ.॥ 


!(೭॥ 


ಯ ಏಷ ಸುಪ್ತೇಷು ಜಾಗರ್ತಿ ಕಾಮಂ ಕಾಮಂ ಪುರುಷೋ ನಿರ್ಮಿ 
ಮಾಣಃ ! ತದೇವ ಶುಕ್ರಂ ತದ್ಬ )ಹ್ಮ ತದೇವಾಮೃತಮುಚ್ಯತೇ | ತಸ್ಮಿಲ್ಲೋಕಾಃ 


ಶಿ)ತಾಃ ಸರ್ವೇ ತದು ನಾತ್ಯೇತಿ ಕಶ್ಚನ! ಏತದ್ದೆ 6 ತತ” 


॥ ೮॥ 


ಆಗ್ನಿರ್ಯಥೈಕೋ ಭುವನಂ ಪ್ರವಿಷ್ಠೊ ಶೀ ರೂಪಂ ರೂಪಂ ಪ್ರತಿರೂಪೋ ಬಭೂವ। 
ಏಕಸ್ಕಥಾ ಸರ್ವಭೂತಾನ್ಕರಾತ್ಮಾ ರೂಪ೦ ರೂಪಂ ಪ್ರತಿರೂಪೋ ಬಹಿಶ್ಚ ॥ 


ಸಂಸ್ಕ ಎತಮೂಲ ೧೨೫ 


ವಾಯುರ್ಯಥೈಳಕೋ ಭುವನಂ ಪುವಿಷ್ಟೋ ರೂಪಂ ರೂಪಂ ಪ್ರತಿ 
ರೂಪೋ ಬಭೂವ | ಏಕಸ್ತಥಾ ಸರ್ವಭೂತಾನ್ತ್ನರಾತಿಸ್ಮಾ ರೂಪಂ ರೂಪಂ ಪ್ರತಿ 
ರೂಪೋ ಬಹಿತ್ಹ ॥೧೦॥ 
ಸೂರ್ಯಾ ಯಥಾ ಸರ್ವಲೋಕಸ್ಯ ಚಕ್ಕ ರ್ನ ಲಿಪ್ಯತೇ ಚಾಕು ಹಸೆ 
ರ್ಬಾಹ್ಯದೋಷ್ಟೈಃ । ಏಕಸ್ತಥಾ ಸರ್ವಭೂತಾನ್ತ, ರಾತ್ಮೂ ನ ಲಿಪ್ಯತೇ ಲೋಕ 
ದುಃಖೇನ ಬಾಹ್ಯಃ ॥(೧೧॥ 
ಏಕೋ ವಶೀ ಸರ್ವಭೂತಾನ್ನೆರಾತ್ಮಾ ಏಕಂ ರೂಪ೦ ಬಹುಧಾ ಯಃ 
ಕರೋತಿ! ತಮಾತ್ಮಸ್ಟಂ ಯೇನು ಪಶ್ಚಸ್ತ್ರಿ ಧೀರಾಸ್ತೇಷಾಂ ಸುಖಂ ಶಾಶ್ವತಂ 
ನೇತರೇಷಾಮ*್‌ ॥೧೨॥ 
ನಿತ್ತೋ ನಿತ್ಯಾನಾಂ ಜೇಶನಕ್ಚೆ ೇತನಾನಾಮೇಶಕೊೋ ಒಹೂನಾಂ ಯೋ 
ವಿದಧಾತಿ ಕಾಮಾನ್‌ | ತಮಾತ್ಮಸ ೦ “ಯೆಂನುಪ ಶ್ಯನಿ ಧೀರಾಸ್ತೇಷಾಂ ಶಾನ್ವಿ 


ಶಾಶ್ವತೀ ನೇತರೇಷಾಮ* ॥೧೩॥ 
ತದೇತದಿಕಿ ಮನ್ಯನ್ಯೇ*ನಿರ್ದೇಶ್ವ೦ ಪರಮ೦ ಸುಖಮ"! ಕಥಂ ನು ತದ್ವಿ 
ಜಾನೀಯಾಂ ಕಿಮು ಭಾತಿ ವಿಭಾತಿ ವಾ ॥ ೧೪ ॥ 


ನ ತತ್ರ ಸೂರ್ಯೋ ಭಾತಿ ನ ಚನ್ನ ೨ತಾರಕಂ ನೇಮಾ ವಿದ್ಯುತೋ ಭಾನ್ತಿ 
ಕುತೋ ಯಮಗ್ನಿಃ! ತಮೇವ ಭಾ ಬಕ ಸರ್ವಂ ತಸ್ಯ ಭಾಸಾ ಸರ್ವ 
ವಿುದಂ ನಿಭಾತಿ 1 ೧೫೪ ॥ 

ಇತಿ ಕಾರಕೋಪನಿಷದಿ ದಿ ದ್ವಿತೀಯಾಧ್ಯಾಯೇ ದ್ವಿತೀಯಾ ವಲ್ಲೀ 
ಅಥ ತೃತೀಯಾ ವಲ್ಲೀ 

ಊದಧ್ಸ ರ್ರ ಮೂಲೋವಾಕ್ಕಾಖ ಏಷೋಶ2ಶ್ವತ್ಯ [3 ಸನಾತನಃ | ತದೇವ ಶುಕ್ರಂ 
ತದ್ದ ಹ್ಮ 'ತದೇವಾಮೃತಮುಚ್ಯತೇ |ತಸ್ಮಿಲ್ಲೋಕಾ2 ಶ್ರಿತಾಃ ಸರ್ವೇ ತದು 


ನಾತ್ಯೇತಿ ಕತ್ವನ। ಏತದ್ರೈ ತತ್‌ ।1೧॥ 
ಯದಿದಂ ಕಿಂಚ ಜಗತ್ಸರ್ವಂ ಪ್ರಾಣ ಏಚತಿ ನಿಃಸೃತಮ” [ 

ಮ ಹದ್ಭಯಂ ವಜ್ರಮುದ್ಯತಂ ಯ ಏತಬ್ದದುರಮೃತಾಸ್ತೇ ಭವನಿ, ॥ ೨॥ 
ಭಯಾದಸ್ಯಾಗ್ನಿಸ, ಪತಿ ಭಯಾತ್ರಪತಿ ಸೂರ್ಯಃ! 

ಭಯಾದಿಸ್ಚಶ್ಚ ವಾಯುಶ್ಚ ಮೃತ್ಬ್ಯುರ್ಧಾವತಿ ಪಣ್ಚುಮಃ। _ 18] 
ಇಹ ಜೀದತಕದ್ದೋದ್ದುಂ ಪ್ಲಾ ಪ್ರಾಕೃರೀರಸ್ಯ ವಿಸ್ಟ ಸಃ 

ತತಃ ಸರ್ಗೇಷು ಲೋಕೇಷು ಶರೀರತ್ವಾಯ ಕಲ್ಪ ಪತೇ |೪॥ 


ಯಥಾದರ್ಶೆೇ ತಧಾತ್ಮನಿ ಯಥಾ. ಸ್ವೃಪ್ಠೆ ತಥಾ ಪಿತೃಲೋಕೇ!ಯಥಾಫ್ಪು 

ಪರೀವ ದದ ೈಶೇ ತಧಾ ಗಸ್ಫರ್ವಲೋಕೇ ಚಾ ಯಾತಪಯೋರಿನ ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕೇ 
ಇನ್ನಿ ಸಂ ಪೃಥಗ್ಭಾ ವಮುದಯಾಸ್ತ ಯಾ ಚಯತ"! 

ಪೃಥಗುತ್ಪದ್ಧಮಾನಾನಾಂ ಮತ್ವಾ ಧೀರೋ ನ ಶೋಚತಿ 1೬॥ 


೧೨೬ ಸಂಸ್ಕ ಎತಮೂಲ 


ಇನ್ನಿ _ಯೇಭ್ಭಃ ಪರಂ ಮನೋ ಮನಸಃ ಸತ್ತ್ವವುುಿತ್ತಮಮ*! 


ಸತ್ತ್ವಾದಧಿ ಮಹಾನಾತ್ಮಾ ಎ ಮಹತೋವ್ಳಕ್ತ ಮುಕ್ಕಮಮ* 1೭1 
ಅವ್ಯಕ್ಕಾತು, ಪರಃ ಪ್ರರುಷೋ ವ್ಯಾಪಕೋಇಲಿಜ್ಯ ಏವ ಚ! 
ಚ್ಟ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಮುಚ್ಯತೇ ಜನು ಸರಮೃತತ್ವ ಚ 'ಓಚ್ಚ ತಿ ॥1೮॥ 


ನ ಸಂದ ತೇ ತಿಷ್ಮತ ರೂಪಮಸ್ಯ ನ ನ ಚಕ್ನು ಷಾ ಪಶ್ಯತಿ" ಕಶ ಕನ್ಫೈನಮ* | 
ಹೃದಾ ಆ ಮನೆ ನಸಾಭಿಕ್ಕ್‌ ಪ್ರೋ ಜು ಏತದಿ ಒದುರಮೃತಾಸ್ತೇ ಭವನಿ ॥ 
ಯದಾ ಪಣ _ವತಿಷ್ಠ ನ್ಕೇ ಜಾ ಶ್ಲ ನಾನಿ ಮನಸಾ ಸಹ! 


ಬುದ್ಧಿಶ್ವ್ಚ ನ ವಿಚೇಷ್ಟ ತ್ರ ತಾಮಾಹು॥ ಪರಮಾಂ ಗತಿಮ್‌ ॥೧೦॥ 
ತಾಂ "ಜೋಗದಿತಿ 'ನ್ನಕ್ಕೆ, ೇ ಸ್ಟಿರಾಮಿನ್ಷಿ_ಯಧಾರಣಾಮ" । 
ಅಪ)್ರಮಕ್ಕಸ್ಥದಾ ಭವತಿ ಯೋಗೋ ಹಿ ಪ್ರಭವಾಷ್ಯಯ ॥೧೧॥ 
ಗ ವಾಚಾ ನ ಮನಸಾ ಪ್ರಾಫ್ರು_೦ ಶಕ್ತೋ ನ ಚಕ್ಳುಷಾ! 

ಸ್ತೀತಿ ಬ್ರುವಶತೋಣನ ಇನ್ಯತ್ರ ಕಥಂ ತದುಪಲಭ್ಪ ಸುತೇ ॥೧೨॥ 
ಅಸ್ತೀ ತ್ಯೇವೋ ಪಲಬ್ಧವೃಸ್ತ, ತ್ತ್ವಭಾವೇನ ಚೋಭಯೋಃ | 
ಅಸ್ತೀತ್ಯೇವೋ ಪಲಬ್ಧಸ್ಥ ತತ್ತ ಎಜಾವಃ ಪ್ರಸೀದತಿ 1೧೫॥ 
ಯದಾ ಸರ್ವೇಪ ಸಮು ುಚ್ಛನೆ ನ್ಕೇ ಕಾಮಾ ಯೇಇಸ್ಯ ಹೃದಿ ಶ್ರಿತಾಃ। 
ಅಥ ಮತ್ಯೋಂಮ್ಳು ತೋ ಭವತ್ಸೃತ್ರ ಬ್ರಹ ಸಮತ್ಪುತೇ। ॥ ೧೪ | 
ಯದಾ ಸಮೇ ಪ್ರಥಿದ್ಯಸೆ ಕ್ರೀ ಹೃದಯಸಸ್ಲೇಹ ಗೈನ್ಸ ತ! 
ಅಥ ಮತೊಳ್ಳಇಮೃತೋ ಭ ಭವಕ್ತೀತಾವದ್ದ :ನುಶಾಸನಮ* | ೧೫% ॥ 


ಶತಂ ಜೈಕಾ ಚ ಹೃ ಬದಯ.ಸ್ಯ ನಾಡ್ಯಸ್ತ್ವಾಸಾಂ ಮೂರ್ಧಾನಮಭಿನಿಃ ಸೃ 
ತೈಕಾ | ತಬೋದಿ ರ್ರ ಮಾಯನ್ನ ವ ಮ್ಳ ತತ್ತ ಮೇತಿ ವಿಷ್ಣಬ್ದ ನ್ಯಾ ಉತ್ಕ್ರುಮಣೇ 
ಭವನ್ನಿ 1 ೧೬ ॥ 

ಅಬು ಷ್ಠ ಮಾತ್ರಃ ಪ್ರರುಷೋಂಇನ್ತ್ಯ ರಾತ್ಮ್ಮಾ ಸದಾ ಜನಾನಾಂ ಹೃದಯೇ 
ಸನ್ಸ್ಟಿವಿಷ್ಟಃ | ಕ ಸ್ವಾ ಜಿ ಸರೀರಾತ್ರ್ರವ ಶಹೇನ್ಮುಇ್ಟಾ ದಿವೇಷೀಕಾಂ ಧೈರ್ಯೇಣ | 
ತಂ ಎದ್ಯಾಚ್ಚು ತ್ರ ಮಮ್ಚತಂ ಚ ಎದ್ಯಾಚ್ಚು ತ ಕ್ರಮಮೃತಮಿತಿ ॥1 ೧೭॥ 

ಮೃತ್ಯೂಪ್ರೋಕಾ, ೦ ನಚಿಕೇತೋಂಥ" ಲಬ್ಧಾ ವಿದ್ಯಾಮೇತಾಂ ಯೋಗ 
ವಿಧಿಂ ಚ ಕೃತ್ನ್ನಮು | ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪ್ರೋ ವಿರಜೋಂಭೂದ್ವಿಮೃತ್ಯುರನ್ಯೋ* 
ಪ್ಯೇವಂ ಯೋ ನಿಡಧ್ಯಾತ್ಮಮೇವ ॥ ೧೮ ॥ 

ಓ೦! ಸಹ ನಾವವತು | ಸಹ ನಗ ಭುನಕ್ತು !ಸಹ ವೀರ್ಯಂ ಕರವಾ 
ವಹೈ ! ತೇಜಸ್ವಿ ನಾವಧೀತಮಸ್ತ್ತು ಮಾ ವಿದ್ವಿಷಾವಹೈ! ಓಂ ಶಾನಿ,8 ಶಾನಃ 
ಶಾನ್ಹಿ8 ॥ 

ಇತಿ ಕಾರಕೋಪನಿಷತ್ಸಮಾಪ್ತ್ವಾ 
ಆ) ಡಾ 


ಅನುಕ್ರಮಣಿಕೆ 
(ಭಾಷ್ನದಲ್ಲಿ ಒಂದಿರುವ ಕ್ಲಿಷ್ಟಪದಗಳ ಅರ್ಥ) 


ಹಾಹಾ ರಾಹಾ 





೧. ಅಚಿಸ್ತ್ಯ ೧೪, ಅವ್ಯಕ್ತಾದಿಸ್ಥಾವರಾನ್ತ- 
ಎ ಜ್ಯಾ ಆಗದ ಶಕ್ತಿ. ಲವ್ಯಾಕೃಕದಿಂಡೆ ಹಿಡದು ಮರಗಿಡಗಳು ಥ 
೨. ಅಣು ಪ್ರಾಣಿಗಳವರೆಗಿನ ಸಂಸಾರ, 
ಸೂಕ, ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ನಿಲುಕದ (೧೫. ಅವ್ಯಾಕೃತ- 
೩. ಅಧಿಕಾರಿ- . ಬಿಡಬಿಡೆಯೊಗ ಬದ್ದ ನಾಮರೂಪಗಳ ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಆಧವಾ ವಿದೈೆಗೆ ತಕ್ಕೆ ವನು ರೂಪ 
೪ ಅಧಿಯಣನ್ನ- ೧೬. ಅಸಂಸ್ಕ ತಬುದ್ಧಿ.. 
ಯಜ್ಞದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ (ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಬ್ಬಕೂಳ್ಳದೆ ಇರುವ ಬುದ್ಧಿ. 
೫. ಅಧ್ಯಸ್ತ- ೧೭. ಆಕಾಶ. 
ಇಲ್ಲದ ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಸುಟ್ಟು ಗಟ್ಟಿದ. ಪಂಚಭೂತಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು, ಅವ್ಯಾಕೃತವೇ 
೬ ಅಧ್ಯಾ ತ್ಮ ಸ ಮುಂತಾದ ಣೌ್‌ಸರಿನಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಡುವ ಜಗದ್ಬೀಜ 
ನನ್ಮೊ ಳಗ ರ ಪ್ರಾಣ, ಇಂದ್ರಿಯ, ೧೮. ಆಗಮ. 
ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ, ಆತ್ಮ- ಇವುಗಳ ವಿಷಯ | ಸಂಪ್ರದಾಯದಿಂದ ಬಂದಿರುವ ಗುರೂಪದೇಶ. 
೭ ಅಧ್ಯಾ "ತ ಯೋಗ- (೧೯. ಆತ್ಮ- 
ಮನಸ್ಸನ್ನು... ವಿಷಯಗಳಿಂದ ಒಳಕ್ಕೆಳೆದು ತಾನು, ಜೀವನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವ 
ಕೊಂಡು ಆತ್ಮ ನಲಿ ಡುವದು / ಪಂಮಾತ 
ಟ್ರ 
೮. ಅಧಾ ಸ- ೨೦ ಆಲಮೃನ- 
ಒಂದನ್ನು ಮತ್ತೊಂದಾಗಿ ತಿಳಿಯುವದು. /.|./"_'ಸಾಲಗ್ರಾಮಮಲ್ಲಿ ವಿಷ್ಣುವನ್ನು ಧ್ಯಾನಿಸುವ ತೆ, 
೯ ಅನಾದ ವಿದ್ಯಾ / ಯಾವದರಲಿ ಹ್ಮ ವನ್ನು ಧ್ಯಾನಿಸುತ್ತಾ `ಕೋಅದು. 
ಎಂದುಂಟಾಯತೇದು. ಹೇಳುವದಕ್ಕೆ ಬಂದೆ | ೨೧, ಅಸುರಪಕ್ಷ” 
ಇರುವ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವು. ದೆ ಹಾಭಿಮಾನವುಳ್ಳವರಿಗೆ ಮೆಚ್ಛಾಗಿರುವ 
೧೦, ಅಪರಬ್ಯಹ್ಹ- | ಸಾಸ್ತಿಕರಕ್ತ ` 
ಕಡಿಮೆಯ ಬಸ್ಮ್‌, ಧ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳು ವ ೨೨ ಉಪನಿಷತ್‌- 
ಸಗುಣಬ್ರಹ್ಮ | ಬ್ರಹ್ಮ ವಿದ್ಯೆ, ವಿರಾಟ್ಬುರುಷನ ವಿಷಯವಾವ 
೧೧. ಅಭಿದ್ಯಾ- | ಉಪಾಸೆ; ' ಈ ವಿದ್ಯೆಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸುವ ಗ್ರಂಥ. 


ನಿಜವನ್ನು ತಿಳಯದೆ ಇರುವದು , ಅನಾತ್ಮ | [ವಿಠ್ಠಿ ಜಾ 
ವನ್ನು ಕಾಣುವ ತಪ್ಪುತಿಳಿವು; ಉಪಾಧಿಯ ಕಾರಹ , ವಸ್ತು ವನ್ನು ಅಳತೆಗೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಸುವ ಸುತ್ತು ಗಟ್ಟ್ನು, 
ದಿಂದ ತಪ್ಪಾಗಿ ಭೇದವನ್ನು ಕಾಣುವದು, ಭೇದ | ಉದಾ ` ಆತ್ಮನಿಗೆ ದೇಹ, ಇಂದ್ರಿಯ. ಫ್ರ್ರಾಡ, 
ವನ್ನು ಕಲ್ಪಿ ಸ ತೋರುವ ತಪ್ಪುತಿಳಿವು. ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ. ಇವು ಉಪಭಿಗಳು. 
೧೨. ಅವಿದ್ಯಾ ಒಮಾಯಾಚ್ಛನ್ನ- 1೨೪, "ಏಕದೇಶನಿಜ್ಞಾನ- 
ಅವಿದೈಯಿಂದಾರ ಮಾಯೆಯಿಂದ ಮುಚ್ಚ ರುವ : ಒಂದಂಶದೆ ಜ್ಞಾನ, ಒಂದೊಂದು ವಿಷಯ 
೧೩ ಅವೃಕ್ತ- । ದಲ್ಲಿ ಆಗುವ ವೃತ್ತಿಜ್ಞಾನ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರಿಸದೆ ಇರುವದು, ' ೨೫, ಏಕಾಸೆ ತೆ 
ಮಹತ್ತತ್ತ್ವಕ್ಕೂ ಕಾರಣವಾದ. ನಾಮರೂಪಗಳ ಮನಸ್ಸು ಒಕ್ಕ ಡೆಗೆ ಸಿಲ್ಲುವಂತೆ ತಿದ್ದಿದ ವೃ ತ್ರಿ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮರೂಪ. ಇದಕ್ಕೆ ಅವ್ಯಾಕೃತ, ಮಾಯೆ, ೨೬, ಓಂಶಬ್ದ ವಾಚ್ಕ- 


ಬೀಜ. ಮುಂತಾದ ಹೆಸರುಗಳೂ ಉಂಟು. ಬ ಎಂಬ ಶದ್ದೆದಿಂದ ಶಲ ಡುವ ಬ್ರಹ್ಮ. 


೧೨೮ 


೨೩೭. ಕರ್ಮಿಗಳು. 
ಯಜ್ಞವೇ ಮುಂತಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಸು 
ವವರು. 
೨೮. ಕಾರ್ಯಪ,ನಿಲಾಪನ- 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಅಡಗಿ ಸುವದು, ಕಾರ್ಯವು ! 
ಉರಣಕ್ಕಿಂತ ಬೇಕೆಯಲ ವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು. 
೨೯. ಕಾರ್ಯಕರಣೋಪಾಧಿ- 
ತೆ ತ ಲ್ನ ಉಪಾಧಿ 
ಕುತಾರ್ಕಿಕ- 
ಬ ಉತತ್ರ ಸಿದ್ಧಾ ೨ತಿಮಾಡುವ ಕೆಟ್ಟ ತರ್ಕದವ. 


೩೧, ಕುದೃಷ್ಟ್ರಿ- 


ಇರುವದನ್ನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಸಿದ್ಧಾ ಚಾಪೂ 


ಕೆಟ್ಟ ತಿಳಿವಳಿಕೆ. 
೩೨. ಶ್ಷಣಭಂಗವಾದ- 

ಒಂದೊದು ಕ್ಹಣಕ್ಕೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜ್ಞಾನವು ' 
ಹುಟಿ ನಾಶವಾಗುವದೊದೂ ಮುಂದಿನ ಕ್ಷ ಣದಲ್ಲಿ 
ಅದರಂತೆ ಬೇರೆ ಜ್ಞಾನವು ಹುಟ್ಟು ವದರಿಂದ 
ಜ್ಞಾನವ ಒಂದೇ ಬ ಭ್ರಮೆಯಾಗುವರೊದೂ 
ಹೇಳುವವರ ಮತ. 
೩೩. ಕ್ರಿಯಾಕಾರಕಫಲ- 

ಕರ್ಮ, ಅದರ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳು, 
ದಾಗುವ ಪ್ರಯೋಜನ. 
೩೪ ಮಿ. 

ಆಕಾಶ, ಆಕಾಶವೇ ಮುಂತಾದಭೂತಗಳಿಂದಾ' 
ಗಿರುವ, ಭೌತಿಕವಿಷಯಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವ, . 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು 
೩೫, ಗಂಧರ್ವನಗರೆ- 

ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿ ಶೋರಿ ಹಾರುವ. 
ನೋಟ, 
೩೬ ಗತಿ. 

ಹೋಗುವದು. ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು 
೩೭. ಗುಹಾಹಿತ- 

ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುವ ಆತ್ಮ. 
೩೮. ಗೈಂಥಿ... 

ಅವಿದಿ ಎಂದ ಆದ ತೊಡಕಿನ ಅರಿವು, ಕಾಮ, 
೩೯, ಜಾಗರಿತಾನ್ತ- 

ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಬರುವ ವಸ್ತು. 
೪೦. ೀಯ- 

ಅರಿಶುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಬ್ರಹ್ಮ. 


ಅದರಿಂ 


[ 
| 
( 


ಅನುಕ್ರಮಣಿಕೆ 


೪೧. ತ್ರಿ ಕರ್ವ್ವ- 
ಯಜ್ಞರೆ ಅಧ್ಯಯನ, ದಾನ 


"ಬ. ದರ್ಶನಶ್ರ ವಣಮನನವಿಜ್ಞ್ವಾ ನ 


ಲಿಂಗ 


ನೋಡುವದು, ಕೇಳುವದು, ಯೋಚಿಸುವದು, 
! ಆರಿಯುವದು- ಎಂಬ ವ ವೃತ್ತಿ ಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತುಮಾಡಿ 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಆತ್ಮ. 
೪೩, ದೇವ- 
| ದೇವತೆ, ಇಂದ್ರಿಯ, 
೪೪. ಧರ್ಮ" 
| ಆತ್ಮ ವಸ್ತು. 
೪೫. ಾಮರೂಪ- 
ಹೆಸರು, ಆಳಾರ, ಹೊರಗೆ ತೋರುವ ಪ್ರ 
ಪಂಚ. 
| ೪೬. ನಿತ್ಯನಿಜ್ಜಪ್ತಿ- 
ಕೆೊಡಿಬರ ಬೌ 
೪೭ ನಿರನ್ವಯನಾಶ- 
ಕಾರಣ ಇರೂಪಪೂ ಉಳಿಯದಂತೆ ನಾಶವಾಗುವದು. 
೪೮ ನಿರುಪಾಧಿಕ- 
ಉಪಾಧಿಗಳಿಲ್ಲದ (ಆತ್ಮರೂಪ). 
೪೯. ನಿಃಶ್ರೇಯಸ- 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹಚ್ಚಿನ ಹಿತ, ಮೋಕ್ಸ 
೫೦. ನಿವೃತ್ತಿ ತ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಡುವದು, 
೫೧. ಪರಬ್ರಹ್ಮ ತ 
ವೇದಾಂತಟಓಂದ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದ ಹೆಚ್ಚಿ ನ 
ಬ್ರಹ್ಮ. 
೫೨. ಪರಮಪುರುಷಾಷ೯- 
ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ವಾದದ್ದು ,ಮೋಕ್ತ. 


ಪರಮಾತ್ಮ 
೬ 


ಯಾವಾಗಲೂ ಇದ್ದು 


ಜ್ಲಾನಮಾರ್ಗ 
೧ 


೫೩. ಪರಾರ್ಥ- 


ಮತೊ ,ಬ್ಬನಿಗಾಗಿರುವ ವಸ್ತು. 


_ ೫೪. ಪರಾರ್ಧ- 
ಬ್ರಹ್ಮ ಸಾ ಸನ, ಬುದ್ದಿ. 


೫೫. ಸಾಷೆಂಡ_” 
ಅಥವಾ :ಪಾಖುಡ', ಅವೈ ದಿಕಮತ, ತಪ್ಪುಮತ 


೫೬. ಪುರುಷ- 


| ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಳಾ ಪಿಸಿರುವ ಆತ್ಮ. 


೫೭. ಪುರಾಣ- 
ಹಿಂದಕ್ಕೂ ಈಗಲೂ ಹೊಸಬನಾಗಿಯೇ ಇರುವ 


' ಆತ. 


ಲ. 


ಅನುಕ್ರ: 


೫೮. ಪ್ರತಿಸೇಧ- 

ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಮಾಡಬೇಡವೆಂದು ಹೇಳಿರುವದು. 
೫೯. ಪೃತೀಕ- 

ಉಪಾಸನೆಗೆಂದು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡ ಗುರುತಿನ | 
ವಸ್ತು, ಉದಾ: ಓಂಕಾರವನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮ ವೆಂದು 
ಉಪಾಸಸೆಮಾಡಿದರೆ ಓಂಕಾರವು ಬ್ರ ಠ್ದ್‌ ಕ ಪ್ರತೀ 
ಕವು 
೬೦. ಪ್ರತ್ಯಗಾ ತ್ಮ್ಮ- 

ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಆತ್ಮ 
೬೧. ಪ ಸತ್ಯವಾಯ- 

ಕರ್ಮ ಎನ್ನು ಬಿಟ್ಟ ದ್ದರಿಂದ ಆಗುವದೆಂದು : 
ಕರ್ಮಮಾಮಾಂಡಕರು ಬಳುವ ದೋಷ. 
೬೨. ಪೃಥಮಜ... 

ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿ ದವನು, ಹಿರಣ ಗರ್ಭ 
೬೩. ಪ್ರಥಮಶರೀರಿ- 

ಶರೀ೦ಂಈಳ ವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯವನು, ವಿರಾ 
ಟ್ಟು ರುಷ 
೬೪. ಪ ಪ್ರಯೋಜನ- 

ನುನ್‌ ಆಗಬೇಕಾದದ್ದು , 
ಅನುಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು. 
೬೫. ಪ ವೃತ್ತಿ ಹ 

ಕರ್ಮ ಗಳಲ್ಲ ತೊಡಗುವದು 
೬೬. ಪ್ಕಾಕ್ಸತ- 

ಪ್ರಕತಿಯಂದಾಗಿರುವ ದೇಹಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿ 
ಮಾನವಿರುವ. 
೬೭. ಪಣ... 

ಪ್ರಾಣವೃತ್ತಿ, ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭ. 
೬೮. ಬುದ್ದಿ. 

ನಶ ಶ್ಹಯವನ್ನು ಮಾಡುವ ಅನ್ತ ಕರಣ ಪ್ಪ ತ್ರಿ 
೬೯, ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ- 
ಗುರುಎನ . ಬಳಿಯಲ್ಲಿದ್ದು. ಶಾಸ್ತ್ರಾಭ್ಯಾಸ, 
ಬ್ರಹ್ಮ ವಿಚಾರವೇ ಮುಂತಾದದ್ದನ್ನು ಮಾಡುವದು ;. 
ತ್ಳು ಹನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ರುವ 
ಹಕ ಬ ಹ ಜಸ್ಹ- 

ಹಿನಣ್ಣ ಗರ್ಭ ನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ಸರ್ವಜ್ಞ ನಾಗಿರುವ | 
ವಿರಾಟ್ಟು ರುಷ 
ಕ ಬಹ್ಮ ವಿದ್ಯಾಚಾರ್ಯ- 

ಹ್ಮ ಎದ್ದೆ ಕೈಯನ್ನು ಹಳಿಕೊಡುವ ಗುರು 

೩೩. 'ಪ್ರಿಹ್ಮಾತ್ಮ್ಮೈಕತ್ತ- 

ಬ್ರಹ್ಮಂ9ಪವಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನು ಒಬ್ಬ ನೇ ಆಗಿ 
ರುವತು 


ಓ 


ಗ ಗ್ರಂಥದ ನಾಲ್ಕು | 


ಮಣಿಕೆ ೧೨೯ 
೭೩, ಬ್ರಹ್ಮಾ! ದಿಸ್ತಂಬಪರ್ಯನ್ರ 

ಅಧವಾ « ಬಕ್ಜಾದೆ ಸ್ಥ್ಟಾ ವರಾನ್ರ ತ ತತ್ರ ೨ 
ಸಾತಿ ತ್ರ ಕಸ್ಟ ತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಹಿಡಿದು 
| ಅತ್ಯ 'ತತತಾಮಸಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಸ್ಥ್ಯಾವರಪ್ರಾಣಿಯ 
| ವರೆಗೆ. 
೩೪, ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕ- 
ಬ್ರಹ್ಮ ನು ಇರುವ ಸತ್ಯಲೋಕ, ಬ್ರಹ್ಮ ತತ 
೭೩೫: ಭೂಳಸೂಶ್ಶ್ಮ- 

ಸೂಕ ಒಳೂತಗಳಿಂಬಾಗಿರುವ ವಸ್ತು, 

೭೬. ಭೋಕ್ತ 
ಶರೀರ, ಇಂದ್ರ ಯ, ಸುನಿ 
' ಕೂಡಿರುವ ಆತ್ಮ. 





ಸ್‌ 


೭೭. ಮನಸ್ಸು- 
ಸಂಕಲ್ಪ ನಿಕಬ್ಪಗ ಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ, ಎಂದರೆ 
ಇಂಥದ್ದನ್ನು ಡಬೇಕೆಂದೂ ಇದು ಇಂಥ 


_ ದ್ರೈಂದೂ ಬು ಮಾಡುವ ವೃತ್ತಿ. 
| ೭೮, ಮನ ಬ್ರಹ್ಮ! ವಿತ 
ಬ್ರಹ್ಮ ವನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಅರಿಯದವ, ಅಪರ 
| ಬ್ರಹ್ಮ “ದನ್ನು ಉಪಾಸನೆಮಾಡುವವ. 
ರ್ಶ ಮರೀಚ್ಕು ದಕ- 

ಬಿಸಿಲ್ಕು ದುರೆ, ರೊರಕ್ಕೆ ನೀರಿನಂತೆ ತೋರಿ 
ಹತ್ತಿರಕ್ಕೆ '`ಜೋದರೆ ಬರಿಯ ಬಯಲಾಗಿರುವ 
ಮರಳುಪ್ರದೇಶ. 
೮೦. ಮಹಾನ್‌ ಆತ್ಮ್ಮಾ- 

ಹಿರಣ್ಯಗರ್ಭ, ಅವ್ಯಕ್ತದಿಂದ ಉಂಟಾಗಿರುವ 
ಚಿದ್ರೂಪಜಡರೂಪಗಳ ಒಟ್ಟು. 
೮೧, ಮಾಯಾ- 

ಕಣ್ಣು ಕಟ್ಟ ನಿಂದ ತೋರುವ ವಬ್ರ 
'ಅವಿಜೆ'ಯಿಃ ದ ತೋರುವ ಜಗದ್ದಿ ೇೀಜ 
[೮೨ ಮ್ನ ತ್ಯು- 

ಅವಿದ್ದೆ, ಕಾಮು, ಕರ್ಮ 
೮೩ ಮೃ ತ್ಯ್ಕುಪಾಶ- 
| ಸಟ ಜೆ ಅಧರ್ಮ, ಅಷ್ಹ್ವಾನ, ರಾಗ 
ದ್ವೇಷ ಮುಂತಾದವು ; ದೇಹೇಂದ್ರಿ ಯಾದಿಗಳನು 
ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಹೊಂದಿ ಅಗಲುತ್ತಿ ರವರ. " 
ಲಳ ಮಿಥ್ಯಾ ಜ್ಞ್ನಾ ನವಿಜ್ಜ ಕಂಭಿತ- 

ತಪ್ಪು ತಳ ಯಲ್ಲಿ ಹರಡಿಕೊಂಡು 
೮೫ ಯೋಗ- 





ಅವಿದೆ , 





ಯಾವ ಅನರ್ಥದ ಸಂಬಂಧವೂ ಇಲ್ಲದ :ಸಮಾ 


ಧಿ' ಎಂಬ ಅವಸ್ಟೆ; ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ಮನಸ್ಸನ್ನೂ 


1 ಬಿಗಿಹಿಡಿದಿರುವಡು. 


೧೩೦ 


೮೬ ಯೋಗ ಶ್ನೇವಾ- 

ತನಗೆ ಬೇಕಾದದ್ದನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿ ಅದನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವದು, 
೮೭. ಯೋಗಿ. 

ಧ್ಕ್ಯಾ ನವನು ಮಾಡುವವ 
ಳಳ. 'ವಾಸುದೇವ- 

ಪರಮಾತ್ಮ ತತ್ಮ 
೪೯. ವಯ” 

ಅನಾತ್ಮ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿರುವ . ಆರು... ಬಗೆಯ 
ವಿಕಾರ ; "ಹುಟ್ಟು ವದು, ಇರುವದು, ಬೆಳೆಯು 
ವದು, ಮಾರ್ಪಡುವದು, ಸವೆಯುವದು, ನಾಶ 
ವಾಗುವದು 
೪೦. ವಿಕ್ಷಿಪ್ತ ಚಿತ್ರ. 
ಚದೆರುವ ಚಿತ್ತ ವಳ್ಳ, ಗ `ವಾದ ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲ ದ. 
೯೧. ನಿಜ್ಞಾನ'ಶ ಯಾಶಕ್ತ್ರ ದ 

ಹಿಂಣ್ಕಗರ್ಭನಲ್ಲಿರುವ. ಎರಡು 3 ಗಳು. 
೯೨ ವಿಜ್ಞಾ ಸನತ್‌ 

ಅಥವಾ *ಸ್ಯಾಕ್ಕಿಕರಸ ' ಅರಿವಿನ ಗಟ್ಟಿ, 
ಚ್ಶೆ ತನ್ಕ ವೊಂದೇ ಆಗಿರುವರು 
೪೩ ವಿಧಿ. 

ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲೆ ಇಂಥ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಕಟ್ಟುಮಾಡಿರುವದು. 
೯೪೪. ವಿರಾ 

ಸ್ಯೂಲಪೃ ಬೆ ಅಭಿಮಾನಿಯಾದ ಆತ್ಮ 
೯೫. ವಿಷಯ- 

ಗ್ರಂಥವು ಏನನ್ನು ಹೇಳುವದೋ 
ನಾಲ್ಕ ಅನುಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
೯೬. ' ನಿಷ್ಣು- 

ಎಲ್ದೆ ಲ್ಲಿಯ ವ್ಯಾ ಪಿಸಿರುವ ಪರಮಾತ್ಮ. 
೯೭೩. "ವೃತ್ತಿ- 

ಗ್ರಂಥದ ವಿವರಣೆ: ಭಾಷ್ಯ ; ನಡತೆ ; ಮನಸ್ಸಿನ 
ಮಾರ್ಪಾಡು. 
೯೮. ನೈರಾಜಪದ- 

ವಿರಾಟ್ಬುರುಷನ ಸ್ಥಾನ; ಜ್ಕಿನಕರ್ಮಸಮು 
ಚ್ಹಯದಿಂದ ಪಡೆಯುವ ಗೆ: ಇದಕ್ಕೆ *ಸ್ವರ್ಗ' 
ವೆಂದೂ ಹೆಸರುಂಟು. 
೯೯. ಶ್ರೇಯಸ್‌- 

ಬತವನದದ್ದು. 
6೮00. ಸೆಮಾಧಾನ- 

ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿಕೊ: ಡಿರುವದು. 


( 


ಅದು. 





ಅತುಕ್ರತುಣಿಕೆ 


೧೦೧, ಸಂಬನ್ಯ- 

ನಾಲ್ಕು ಅನುಜಾಿಧಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು , ಹಿಂದಿನ 
ಗ್ರಂಧಭಾಗಕ್ಕೂ ಇದಕ್ಕೂ ಇರುವೆ ಸಂಬಂಧ. 
70೨. ಸರ್ವಜ್ಞ ೬ 

ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅರಿಯುವ ಆತ್ಮ ಚಿ ೈತನ್ಯ. 


"೧೦೩೩. ಸರ್ನಾತ್ಮ- 


ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವ ಪರಮಾತ್ಮ ; 
ಎಲ್ಲದರ ರೂಪದಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವ ಪರಮಾತ್ಮ 
೧೦೪. ಸಾಧ್ನ [ಸಾಧನಲಶ್ಷಣ- 

ಇದನ್ನು ಕೆ ಇದನ್ನು ಪಡೆಹುಬೇಕೆಬ 

ರೂಪದ 
ಇತ ಸಾಮಾನ |ನಿಜ್ಞಾನ- 

ಆತ್ಮ ಸ್ವ ಸತಳರಗಳ ಕ್‌ ಚಿ ತ್ಯ. 
೧೦೬ ಸಾಂಪರಾಯ- 

ಪಂಲೋಕಕ್ಕಾ ಗಿ ಮಾಡುವ ಕರ್ಮ,ಉಪಾಸಸೆ, 
೧೦೭. ಸುಷುಮ್ನಾ - 

ನೆತ್ತಿಯ ನಡುಭಾಗದಲ್ಲಿ ಹಾಡು ಹೋಗಿರುವ 
ದೆಂದು ಯೋಗಿಗಳು ಹೇಳುವೆ ಒಂಡು ನಾಡಿ ; 
ಇದರ ಮೂಲಕ ಉಪಾಸಕರು ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಪಡೆ. 
ಯುವರಂತೆ 
೧೦೮ ಸೋಪಾಧಿಕ- 

ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ತೋರುವ (ಆತ್ಮರೂಪ). 


೧೦೯. ಸ್ನ್ಮಾಣು- 


ಮರಗಿಡಗಳೀ ಮುಂತಾದ ಸ್ಟಾವರ. 
೦೧೦, ಸ್ವರ್ಗಲೋಕ- 
ವಿರಾಡುಪಾಸನೆಯಿಂದ ಪಡೆಯತಿದ ಸುಖದ 


' ಲೋಕ. 
| 
೧೧೧ ಸ್ವಪ್ನಾನಸ್ತ- 


ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಬಡುವ ವಸ್ತು. 
೧೧೨. ಸಂಸಾರ- 

ಹುಟ್ಟುಹೊಂದುಗಳನ್ನೆ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾ ತೊಳ 
ಲುವದು. 
೧೧೩. ಸಂಹತ- 


ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವ, ಉದಾಹಶಣೆಗೆ: ಶರೀರ, 


; ಇಂದ್ರಿಯ, ಪ್ರಾಣ, ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳು 
ಒಂ ದಕ್ಕೊಂದು ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದರಿಂದ ಸಂಹತ, 


| ಆತ್ಮನು ಇವುಗಳಿಂದೆ ಕಡಡಿಲ್ಲದೆ. ಚೇರೆ ಇದ್ದು 
| ಇವುಗಳನ್ನು, ನೋಡು ರುವನಾದ್ಹರಿಂದ ಆ 
೧೧೪, ಕಡಾ ಇ 

ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಕೆಲಸಮಾಡುವ ಬುದ್ಧಿ. 
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ಸಾಲು ಈಗ ಇರುವದು 
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೧೧ 
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೧೪ 


೨೯ 


೨೭ 


೨೫ 


೧ಷ್ಟಿ 


ವಿದೆಯನ್ನೂ 

ಆಗ್ನಿವಿದ್ಯೆಯು ಉಪನಿಷತ್ತು' 
(ಟಿಪ್ಪಣಿಯಲ್ಲಿ) ಕ್ರ 

( 191 ) ] 

( * ಚ) 4 


ಈ ಎಲ್ಲ ವನ್ನೂ 
ಕಳುಹಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಅದೇ ನನ್ನ 
ಮಗನೇ ಬಂದಿರುವನು' 


ಆಗಲಿ 

ಮಗನಾದ ನೀನು ಉಳಿದ 

ಹುಟ್ಟಿ ದವನು ಇ ಬ್ರಹ್ಮಜನು 

ಉಪಾಸನೆ ] 

ಹೊಂದಿ 1% 

ಅದನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು 

(ಪ್ರೇಯಸ್ಸಿಗಿಂತ, 

ಕಾಣುವ): 

ಪ್ರೇಯಸ್ಸೂ ಪ್ರೇಯಸ್ಸೂ 

ಇದೇ ಲೋಕವು ಮತ್ತೊಂದು 

ತಾನಾಗಿ ಆಚಾರ್ಯನಿಂದ 

ಊಹಿಸುವ ಮಾತಲ್ಲ 

] ಗುರುತಾಗಿ ಸಾಲಗ್ರಾಮವನ್ನು 

ಆಕಾಶ, ಸೂರ್ಯ, ಮನಸ್ಸು, 
ನಾಮ, ಮನಸಿ. 

ಎಂದು 

ಯಾವ ವಸ್ತು 


ಇಓಬೇ ಕಾದದ್ದು 
ವಿಜೆ,ಯನತಿ 
ಕು ಟ್ರ 
ಆಗ್ನಿವಿವೈೆಯು ಕೂಡ .ಉಪನಿಷತ್ತು' 
ರ್ಗ 


೧0೦ * 


ಈ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಎಲ್ಲ ವನ್ನೂ 

ಕಳುಹಿಸಿದ ಮೋಲೆ ಗುರುತುಹಿಡಿದು ಎಂದರೆ. 
ನೆನಪುಮಾಡಿಕೊಂತು. « ಅದೇ ನನ್ನ 
ಮಗನೇ ಈಗ ಬಂದಿರುವನು ' 

ಆಗಲಿ ಎಂದರ್ಥ 

ಉಳಿದ 

ಹುಟ್ಟಿ ದವನು ಬ್ರಹ್ಮ ಜನು 

ಉಪಾಸನೆ % 

ಹೊಂದಿ | 

ಅದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 

(ಪ್ರೇಯಸ್ಸಿಗಿ* ತ,) 

ಉಣುವ 

ಶ್ರೇಯಸಣ್ಸ ಪ್ರೇಯಸ್ಸೂ 

ಇದೇ ಲೋಕವ; ಮತ್ತೊಂದು 

ತಾನಾಗಿರಿಂವ ಆಚಾರ್ಯನಿಂದ 

ಊಹಿಸೂಪ ತರ್ಕವಲ್ಲ 

ಸ ಗುರುತಾಗಿ, ಸಾಲಗ್ರಾಮವನ್ನು 

ಆಕಾಶ, ಸೂರ್ಯ, ನಾಮ, ಮನಸ್ಸಿ. 


ಎಂದರೆ 
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೫೪ 
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೭೭ 


14 
೭ 
ಪಿ” 


93 


90 


ತಿದ್ದುಪಡಿ 


ಸಾಲು ಈಗ ಇರುವದು ಇರಬೇಕಾದದ್ದು 

೧೨ ನಾಗಿಕ್ಶೆ ಯಾವ ವಿಕಾರವೂ ಇಲ್ಲದೆ ನಾಗಿ ಯಣವ ವಿಕಾರವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಟ್ರ 
೨೨ ಉಪಾಚಾರದ ಉಪಚಾರವ 

೧೮ ಆತ್ಮವೆಂ ದು ಆತ್ಮನೆಂ ದು 

೨೧ ಅವೇ ಸೂಕ್ಷ ಒವಾದವು ಅದೇ ಸೂಕ್ಷ ವಾಯಿತು 

೨೦ (೧-ಳ-ತ್ಟಿ) ವನ್ನ ನೋಡಿ. (೧-೪-೩) ಭಾಷೃವನ್ನು ನೋಡಿ 

೧ ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಆದ್ದರಿಂದಲೇ (ಈ) ಆತ್ಮನು 
ಬಿಸಿಲು, ಕಿರಣ, ಹಗ್ಗ, ಬಿಸಿಲು, ಹಗ್ಗ, 

೨೨ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲವೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಸುವದಕ್ಕೆ 
ಬ್ರ ಹ್ಮವು ಶಬ್ದಾದಿಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವೆಂದು 
ಹೇಳಿದೆ. 

ಷಿ೦ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ೧೨೨೨೨೨ ನೆಯ 
ಮಂತ್ರದ ಭಾಷ್ಕವನ್ನು ನೋಡಿ 

೨೩ ಸ ಅರ್ಥವನ್ನು ಅರ್ಥವನ್ನೂ 
೨೧ ಅಗ್ನಿ ಮುಂತಾದ ಅಧಿದೈವವ ಅಧಿದೈವದ ಅಗ್ನಿ ಮುಂತಾದ 
೧ಷ್ಮಿ ಪಡೆದು* ಪಡೆದು 
೫ ವನೇ ಹೊರತು ಅವನಂಥವನು. ವನೇ ಹೊರತು ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಇರುವದಿಲ್ಲ ಲ 
ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಹುಟ್ಟುವ ಅವನಂಥವನು ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಹುಟ್ಟು 
ದಿಲ್ಲ. ವದೂ ಇಲ್ಲ. 

೧ಷ್ಠಿ ಗಟ್ಟಿಯೇ ಗಟ್ಟಿಯೇ ಆಗಿ ಒಂದೇ ಬಗೆಯಾಗಿರುವ 

೧೪ ಆಗಿರುವ ಸಾಪ 

ವಣ ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ.ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿಯೂ ಇದರಂತೆಯೇ 

೧೨ ವಿಮುಶ್ವನಾಗಿ ಏಮುಕ್ತನಾಗು. ವಿಮುಕ್ತನಾಗಿದ್ದು ವಿಮುಕ್ತನಾಗು 

೧೦ ಸ್ವರೂಪನಾದ, ವಕ್ರವಬ್ಲದ ಸ್ವರೂಪನಾದ, ಆತ್ಮನ(ಪುರಘು) ವಕ್ರವಲ್ಲದ 

೨೪ ಮುಂತಾದವು ಮುಂತಾದವರು 

೨೬. ಸುತ್ತುಗಳನ್ನು ಸುತ್ತುಗಳನ್ನೂ 


೨೭ ಕೊತ್ತಲುಗಳೆಂಬ, ಕೀಲುಗಳೆಂಬ ಕೊತ್ತಲುಗಳನ್ನೂ, ಕೀಲುಗಳೆಂಬ ಯಂತ್ರ 
ಯಂತ್ರಗಳನ್ನು ಕೂದಲುಗಳೆಂಬ ಗಳನ್ನೂ ಕೂದಲುಗಳೆಂಬ ಗೋಪುರ 


ಗೋಪುರ- ಗಳನ್ನೂ 
೨೯ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೇ ಧರ್ಮಗಳೇ 
೧ ಈ ಶರೀರವ ಕೆಳಕ್ಕೆ ಈ (ಶರೀರವು) ಕೆಳಕ್ಕೆ 
೬. ಚೀವಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ ; ಯಾವನೂ ಜೀವಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ ; 


೧೧ ಇರುತ್ತಿರುವ ಬೇರೆಯೊಬ್ಬ ನ ಇರುತ್ತಿರುವ ಯಾವನೋ ಬೇರೆಯೊಬ್ಬ ನ 


ಪುಟ 


(೧೭ 
೧೧೮ 


೧೧೯ 


೧೨೦ 
೧೨೨ 
3 
೧೨ಷ್ಟಿ 


೧೨೪ 


ಸಾಲನಿ ಈಗ ಇರುವದು 


೧೭ 


ಷ್ಠಿಂ 


೨೬ 


೩೧ 
ಎಷ್ಟ 


೧೦ 


5 
ಪಿಂ 
೭ 
೧೧ 
೨೧ 
೧೨೦ 
೧೮5 
೪ 
೨೫ 
೩೦ 
ಲ 


ಆ 


ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯೂ 
ಮಾಡುವೆನೆಂಬ 


ಹಾಗೆ ಅಧ-ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೆ-ಕು 


ಪ್ನಕ್‌ ತಕೆ 
ಎ೪. ೪ 
ಸ್ಪರೂಪವನ್ನು 

ಏಎಂದರೆ 


ರಿಂದ ಇದ್ದೇ 
ಠಂ 
ನಿಲ್ಲು ವದು 
ಕೂಡಿಕೊಂಡೇ 
ಸಾಕ್ಸಿಜಾ ನಕ್ಕೆ 
ಅಣುವಲ್ಲ 
ಪಡಿಸಿಕೊಪ್ಸ 
ಅನಂತನ 
ನೊಸೆ.ು 
ಎಂದು 
ಒಂದರೊಡನೆ:ದು 
ಪ್ರೀತೋದೇಾ 
ವಿದ್ವಾಂ ಶಿನುಶೇ 
ಕಾಮಾ: 
ಕ್ವದಸ್ತ: 
ನಚಿಕೆ:ತೊ: 
ಗೂಢೋಇತ್ಮ್ಮಾ 
ಪ್ರಥಸ್ತತ್ತ ವಖೊಃ 
ಡಿದ 
ತತೀಮಾ 
೪ 
ಈಶನನಂ 


ತಿದು ಪಡಿ 
ನ 


ಎಟ 


ಇರಬೇಕಾದದ್ದು 

ಎಂಬ ಬೇರೆ ಶ್ರು ತಿಯೂ 
ನೋಡುವೆನೆಂಬ 

ಹಾಗೆ ಗೌಣವಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಪ್ರಕೃತವಿಸಯದ ಸಾಧನಕ್ಕೆ 
ಸ್ಪರೂಪವತ್ಫೂ 

ಎಂದರೆ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡೆಬೆ ಕಾದ ಯೋಗ 

ವನ್ನು 

ರಿಂದ (ಈ ಬ್ರಹ್ಮವು) ಇಷ್ಟೇ 
ನಿಲ್ಲುವದು ಜೈ 

ಕೂಡಿಕೊಂಡೇ 

ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ಜ್ಲಾನಕ್ಕೆ 
ಅಣುವಲ್ಲ, ಹ್ರಸ್ತವಲ್ಲ 
ಪಡಿಸಿಕೊಂಡು ಮುಂದಕ್ಕೆ ಬಿಡ 
ಆದಿತ್ಯನ 

ನೊನೆಯ 

ಎಂದೂ 

ಒಂದರೊಡನೊಂದು 
ಪೀತೋೊೋದಕಾ 

ವಿದ್ಹಾಗ” ಂಶ್ಚಿಸುತೇ 

ಕಾಮಾ 

ಕಛ ಸ್ಟ 

ನಚಿಕೆೇತೋ$€ 

ಗೂಢೋಇಂತ್ಶಾ 

ಪಥಸ್ತೃತ್ಯ ವಯೋ 
ಪ್ರಥಮಾಧ್ಯಾಯೇ ತೃತೀಯಾ 
ಈಶಾನೋ 


ಸೂ ಎಎ (ದ ಹಾಷಾತಾಣ 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮಸ್ರಕಾಶಕಾರ್ಯಾಲಯದ 
ಪರಿಚಯ 





(ಕಾರ್ಯಾಲಯವು ಸ್ಥಾಪಿತವಾದದ್ದು ಕ್ರಿಶ ೧೯೨೦) 

೧. ಈ ಕಾರ್ಯಾಲಯದ ಮುಖ್ಯೋದ್ಹೇಶವು ಅಧ್ಯಾತ್ಮವಿದೆಯಲ್ಲಿ 
ಜನರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆದರವನ್ನುಂಟುಮಾಡುವದೇ ಎಂಬುದು ಇದುವರೆಗೆ ಆಗಿರುವ ಕಾರ್ಯದಿ: ದಶ 
ವಾಚಕರಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗುವದು.. ಈ ಮುಖ್ಯೋದ್ರೇಶಕ್ಕೆ ಸಹಕಾರಿಂಯಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಿ 
ರುವ ಉದ್ದೇಶಗಳು ಯಾವವೆಂದರೆ -.. 

(೧) ಅಧ್ಯಾತ್ಮನಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನರಿಗೂ ಸವಿಯುಂಟಾಗುನಂತೆ ಆದಷ್ಟು ಪ್ರಯತ್ನ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವದು, ಮತ್ತು ಆಗಲೆ ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವವರು ಅದೇ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ 
ಮುದುವರಿಯುವುತೆ ಮಾಡುವ ತಕ್ಕ ಸಲಕರಣೆಗಳನ್ನು ಅಣಿಮಾಡುವದು. 

(೨) ಮೂಢನಿಶ್ಚಾಸಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತುಹಾಕಿ ಆತ್ಮವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಿ ಒದಗುವಂಧ 
ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಆಭ್ವಾಸಮಾಡಬೇಕೆನ್ನುವವರಿಗೆ ಸಹಾಯವನ್ನು ಒದಗಿಸುವದು. 

(ಕ) ಅಧಾ ತ್ಮವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವವರಿಗೆ ಒಬ್ಬರೊಬ್ಬರ ಪರಿಚಯಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿ ಸುವದಕ್ಕೂ ಸಾಧ ವಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಕು ಗಳನ್ನು ವಿರ್ಸರಡಿಸುವಡಕ್ಕೂ ಸಹಾಯವನ್ನು 
ಮಾಡುವದು 

೨. ಈ ಉದ್ದೇಶಗಳು ನೆರವೇರುವಂತೆ ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿರುವ ಮುಖ್ಯ 
ಸಾಧನವೇನೆಂದರೆ:- 

ಓದುವವರಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾತ್ಮನಿಚಾರದ ಹಳೆಯ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು 
ಮುದ್ರಿ ಸಿ ಬೆಳಕಿಗೆ ಹಿಡಿಯುವದು; ಮತ್ತು ಜನರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅಧಾತ್ಮ ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಒಲಿಸುವುತೆ 
ಹೊಸ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಬರೆಯಿಸಿ ವಾಚಕರ ಮುಂದಿಡುವದು. 


೩. ಇದುವರೆಗೆ ಆಗಿರುವ ಕೆಲಸನೇನೆಂಬುದು ಗ್ರಂಥಾವಳಿಯ ಪಟ್ಟಿ 
ಹ.೦ದ ಗೊತ್ತಾಗುವದು. ಒಳ್ಳೊಳ್ಳೆಯ ನುರಿತ ಬರೆಹಗಾರರಿಂದ ಬರೆಸಿದ 
ವುತ್ಯ ನೀತಿ. ವುಂತಾಡ ವಿಷಯಗಳ ಲೇಖನಗಳನ್ಕೊೊಳಗೊೊಂಡ "ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಪ್ರಕಾ 'ವೆ೦ಒ ಮಾಸಪತ್ರಿಕೆಯನ್ನು ಎರಡು ವರ್ಷಗಳ ಕಾಲ ನಡೆಸಲಾಯಿತು; 
ತಕ್ಕಷ್ಟು ಗ್ರಾಹಕರ ಸಂಖ್ಯೆಯ ಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿರುತ್ತದೆ. 

೪. ಇಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಕೆಲಸವು ಧರ್ಮಾರ್ಥವಾಗಿ ನಡೆಯುವ 
ದಲ್ಲದೆ ಕಾರ್ಯಾಲಯಕ್ಕೆ ಬರುವ ಹಣವೆಲ್ಲ ಗ್ರಂಥಪ್ರಕಾಶವೇ ಮುಂ 
ತಾದ ಧಾರ್ಮಿಕಕಾರ್ಯಕ್ಕೇ ನಿಸಾಸಲಾಗಿರುವದು.. ಕಾರ್ಯಾಲಯದ 


ಆಯ.ವ್ಯೆಯದ ಲೆಕ್ಕವನ್ನು ಬೇರೆಯೂಗಿ ಬರೆದಿಟ್ಟಿರು ತ್ತದೆ 


೨ 


೫, ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಆಗಜೀಕಾಗಿರುವ ಕೆಲಸವು ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಇದೆ, 
ಇದುವರೆಗೆ ಪೂರ ಒರೆದು ಅಚ್ಚಾಗುವದಕ್ಕೆ ಸಿದ್ಧವಾಗಿದ್ದರೂ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಧನದ 
ಅನುಕೂಲವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಹಿಂದೆ ನಿಂತಿರುವ ಗ್ರಂಥಗಳು ಯಾನನವೆಂದರೆ:.. 

(೧) ವೇದಾಂತ ಪ್ರವೇಶಿಕೆ. ಶ್ರೀಭಗವತ್ಪಾದಾಚಾರ್ಯರವರ ಅದೆ ತಪಂಚರತ್ನದ 
ಆಧಾರದಿಂದ ಪರಮಾರ್ಥತತ್ತ್ವ್ವವನ್ನು ವಿವರಿಸುವ ಗ್ರಂಥ. 

(೨) ತತ್ತ್ವಸಮಾಸೆ. ಎಂಬ ಕಪಿಲಸೂತ್ರ. ಸಾಂಖ್ಯಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೂ ವೇದಾಂತಕ್ಕೂ 
ಇರುವ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಯಲು ಅನುಕೂಲವಾಗಿರುವ ಚಿಕ್ಕಿ ಗ್ರಂಥ, 

(೩) ಪಂಚೇಕರಣ- ಓಕಾರವನ್ನು ಅರಿತು ಸಮಾಧಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಮಾರ್ಗ 
ವನ್ನು ತಿಳಿಸುವರು. ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರವರು ಬರೆದದ್ದೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ ಗ್ರೇಥ, ಸುರ 
ಶ್ವರಾಚಾರ್ಯುರೆಂಬ ಇವರ ಶಿಷ್ಯರು ಬರೆವಿರುವ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವೂ ಇದೆ 

(೪) ಉಪದೇಶಸಹ ಸ್ರಿ- ಶ್ರೀಶುಕರಭಗವತ್ಪಾದರವರು ಬರೆದಿರುವ ಗದ್ಕರೂನವಾಗಿರುವ 
ಗ್ರಂಥ ಶ್ರರಣಮನನಂದಿಧ್ಯಾಸತಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಮೂರು ಪ್ರಕರಣಗಳು ಇದರಲ್ಲಿವೆ 

(೫) ಉಪದೇಶಸಹಸ್ಪಿ- ಪದ್ಯಬಂಧ. ಇದು ಶುಕರಾಚಾರ್ಯರವರು ಬರೆ 
ದಿರುವ ಅಮೂಲ ವಾದ ವೇದ ಂತಗ್ರಂಥ ವೇದಾಂತಸದ್ದಾಂತವನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಮನಗಾಣಿಬವ ಉಪನ್ಯಾಸಗಳ ಹಾಗೆ ಇರುವ ಅನೇಕ ಪ್ರಕರಣಗಳು ಇದರಲಿವೆ. 

(ಎ) ನೈಸ್ಯೆರ್ಮಸಿದ್ಧಿ- ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರವರ ಬೆಂಬಳಿಯ ಶಿಸ ರಾದ ಶ್ರೀ 
ಸುರೆೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರವರು ಅನುಗ್ರಹಿಸಿರುವ ಅತ್ಯುತ್ತಮವಾದ ಗ್ರಂಥ. 

(೩) ಪ್ರಶ್ನೋಷನಿಸತ್ತು ಶ್ರೀಶುಕರಾಚಾರ್ಯರವರ ಭಾಷ್ಕಸಮೇತ 

(೮) ಅಪರೋಕ್ಸ್ಪಾನುಭೂತಿ- ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರವರು ಬರೆದಿರುವ ವೇದಾಂತ 
ಪ್ರಕರಣ. 

(ಇ) ಭಗವದ್ಗೀತಾರ್ಥಸರ್ವಸ್ವ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವ ಸಾಧನಸಿದ್ಧಾಂತ 
ವಿಜಯವಾದ ತತಾ _ರ್ಥವನ್ನೆಲ್ಲ ಸೂರೆಗೊಡುವ ಹೊಸ ವಚನಗ್ರಂಥ. ಸುಮಾ ಡೆಮ್ಮಿ ೫೦೦ 
ಪುಟಗಳಷ್ಟಾಗಬಹುದು. ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶದ ವಿಸಯದಲ್ಲಿ ಬರುವ ಸಂದೇಹಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ 
ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ತೆಗೆಮುಕೊಂಡು ಪರಿಹರಿಸಲಾಗಿದೆ 

(3೦) ಅಲಾಂತಶಾಂತಿಪ್ರಕರಣ- ಶ್ರೀಗೌಡಪಾದರವರ ಕಾರಿಕೆಯ ನಾಲ್ಕ ನೆಯ ಭಾಗ 
ಇವಿಷ್ಟು ಈಗ ಒರೆದು. ಸಿದ್ದವಾಗಿವೆ ಈ ಗೈಂಧಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಇದ.ವರೆಗೆ 
ಕಾರ್ಯಾಲಯದಲ್ಲ ಅಚ್ಚಾಗಿರುವ ಗ್ರಂಥಗಳಿಗಿರುವಂತೆಯೆ ಟಿಪ್ಪಣಿ, ಸಾರಾಂಶ, 
ಶಬ್ದಾನುಕ್ರವ. ಜಿಕೆ, ಪರಿಶಿಷ್ಟ-ಮು೦ತಾದ ಸಲಕರಣೆಗಳನ್ನ ಜೋಡಿಸಿರ.ತ್ತದೆ 
ಇವುಗಳಲ್ಲದೆ ತೈತ್ತಿರೀಯ, ಒೃಹದಾರಣ್ಯಕದ ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಧಾಯ-ಇವುಗಳು 
ಅರ್ಥ ಭಾಗ ಬರೆದಿವೆ. ಇ ನ್ಸ್ಸು ಕೇನ, ಐಕರೇಯ, ಛಾಂದೋಗ್ಯ, ಬೃಹದಾ 
ರಣ್ಯಾಕ. ಈ ಉಪನಿಸತ್ತುಗಳೂ ಸಭಾಷ್ಯವಾಗಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗಬೇಕು; ಭಗ 
ವದ್ಗೀತೆ, ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರ. ಇವುಗಳ ಭಾಷ್ಯಗಳು ಹೆರಕ್ಕೆ ಬರಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಕ್ರ 


ವೇದಾಂತನಿದ್ಧಾಂತವನ್ನೆಲ್ಲ ಈಗಿನ ಪರಿಸ್ಪಿತಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ತಿಳಿಗನ್ನ ಡದಿಂದ ವಿಸ್ತಾರ 
ವಾಗಿ ವಿವರಿಸುವ ಒಂದು ದೊಡ್ಡ ವಿಚಾರಗೈಂಭವನ್ನು ಹೊರಕ್ಕೆ ತಕಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಇದಕ್ಕೆಲ್ಲ ಉತ್ಸಾಹಶೀಲರಾದ ವಿದ್ವಾಂಸರ ಸಹಾಯವೂ ಧನಿಕರಾದ ಉದಾರಾ 
ಶಯೆರ ಸಹಾಯವೂ ಅವಶ್ರ:ವಾಗಿದೆ, 

೬. ಈ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಮಹನೀಯರು ಮಾಡಬಹುದಾದ ಸಹಾಯ 
ವೇನೆಂದರೆ;- 

(೧) ಕಾರ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ" ಪ್ರಕಾಶನಾಗಬೇಕಾಗಿರುವ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಗ್ರಂಥಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ 
ಸಂಭಾವನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಆಶ್ರಯವಾತಂಗಬಹುದು. ಆನೇಕರು ಹೀಗೆ ಸಹಾಯ 
ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ ಅಂಥವರ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಆಗಾಗ್ಗೆ ಸ್ರ ಕಟಿಸುತ್ತಾ ನಮ್ಮ ಗ್ರ ೦ಥಗಳು ಪ್ರ ಕಟ 
ವಾದ ಹಾಗೆ ಅವರಿಗೆ ಒಂದೊಂದು ಪ್ರತಿಯನ್ನು ಸಮರ್ನಿಸುತ್ತಾಬರವೆವು, 

(೨) ಭಾಗಭಾಗವಾಗಿ ಪ್ರಕಟರಾಗುವ ಗ್ರಂಥಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿಗೆಯ ಪೋಷಣದ್ರವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು 
ಪೋಷಕಂಾಗಬಹುದು, ಅವರ ಹೆಸರನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಾ ಬರುವೆವು 

(೩) ನಿಚಾರಸಂಘಗಳನ್ನು ಏರ್ಪಡಿಸಿ ಸಹಾಯಕರಾಗಬಹುದು. 
ಐದು ಜನಕ್ಕೆ ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲದ ಸದಸ್ಮರಿರುವ ಸಂಘಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಶೇಕಡ ೧೨೬ 
ಕಡಿಮೆಯ ಬೆಲೆಗೆ ಕೊಡುವೆವು, ಹತ್ತು ಅಥವಾ ಹೆಚ್ಚು ಜನದ್ದರೆ ಅವರು ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲಾ ಪುಸ್ತಕ 
ಗಳನ್ನು ಒಂದೇ ಗಿಂಟಿಗೆ ಕೊಂಡರೆ ಕೂಡತೆ ಶೇಕಡ ೧೨] ಡಿಗ್ಕಾಂಟು (ಉತ್ಪ್ತಾರ) ಕೊಡು 
ವದಲ್ಲದೆ, ಒಂದು ವರ್ಷದೊಳಗಾಗಿ ಹತ್ತು ಲಾಟು ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಕೂಂಡು ನಮ್ಮ ಬಿಲ್ಲಿನ 
ನಂಬರು ಮತ್ತು ತಾರೀಕು ತಿಳಿಸುವ ಒಂದು ಪಟ್ಟಿಯನ್ನು ಕಸಿಹಿಸಿದರೆ ಒಟ್ಟು ವ್ಯಾಪಾರದ 
ಮೊಬಲಗಿಗೆ ಮತ್ತೆ ಸೇಕಡ ೧೨! ಪುರಸ್ಕೂರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇವೆ ಹೀಗೆ ಆವರಿಗೆ ಒಟ್ಟಿ ನಲಿ 
ಶೇಕಡ ೨೫ರಂತೆ ಸೋಡಿಬಿಟ್ಟಂತೆ ಆಗುವದು , ಎಲ್ಲ ಸದಸ್ಯರಿಗೂ ವರ್ಷದೊಳಗಾಗಿ ಒಂದೊಂದು 
ಲಾಟು ಪುಸ್ತಕಗಳೂ ದೊರೆತಂತಾಗಿರುವದು ವಿಚಾರಸಂಘದವ2 ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲ ತಮಗೆ ಸಂದೇಹ ಬರ 
ಬಹುದಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ನಮಗೆ ಬರೆದು ಉತ್ತ ರವನ್ನು ತಂಸಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು ಅಂಚೆಯ 
ಹಾಸಲನ್ನು ಮಾತ್ರ ಅವರು ವಹಿಸಬೇಕಾಗುವದು 


(೪) ಶ್ರೀಶಂಕರಜಯಂತಿಯೇ ಮುಂತಾದ ಉತ್ಸೃವಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಾಲಸುದ 
ಚಿಕ್ಕ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಕೊಂಡು ಓನಬೇಕೆಬ ಕುತೂಹಲವುಳ್ಳವರಿಗೆ ಧರ್ಮಾರ್ಥವಾಗಿ 
ಹಂಚಬಹುದು. ಒಂದೇ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಇಪ್ಪತ್ತು ಪ್ರತಿಗಳಿಗೆ ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲ ದಂತೆ ಈ ಕಾರ್ಯ 
ಕ್ಕಾಗಿ ಕೊಳ್ಳುವರರಿಗೆ ಶೇಕಡ ೨೫ರುತೆ ಉತ್ತಾರಹಾಶಿಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ೧೫೦ ಪ್ರತಿಗಳ ವೇಲೆ 
ಕೊಳ್ಳುವವರಿಗೆ ಸೇಕಡ ತಿ ಉತ್ತಾರ ಹಾಕಿಕೊಡುತ್ತೇವೆ. 


(೫) ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ ಮುಂತಾಡ ಭಾಗಭಾಗವಾಗಿ ಅಚ್ಚಾಗುತ್ತಿರುವ ಗ್ರಂಥೆಗಾ?ೆ 
ಚಂದಾದಾರರನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡಬಹುದು, ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಮಾರಾಟ 
ಮಾಡಬಹುದು. ಅ:ಶವರಿಗೆ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಕಮಿಷನ್‌ (ದಲ್ಲಾಲಿ) ಕೊಡುವೆವು. 


